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“குறையொன்று மில்லாத கோவிந்தா” என்று சூடிக்‌ 
பகாடுத்த நாச்சியாரான ஸ்ரீ ஆண்டாள்‌ பரமனின்‌ 
இருவடிகளில்‌ பாடி ஸமர்ப்பித்தாள்‌. கோவிந்தனான 
எம்பெருமானுக்குக்‌ குறையேதுமில்லை. கோவிந்தா என்கிற 
திருநாமம்‌ அவனுக்கு இருப்பதினால்தான்‌ அவன்‌ குறை 
யொன்றுமில்லாதவனாக விளங்குகின்றான்‌. அவனைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேம்பட்டது அவனுடைய திருநாமம்‌. அத்திரு 
நாமத்தைத்‌ தாங்கிவரும்‌ வானதி அத்திருநாமத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேம்பட்டு விளங்குகின்றது. 

“வானதி” என்றெ பதத்தில்‌ உள்ள கடைசி எழுத்தை 
யும்‌ முதல்‌ எழுத்தையும்‌ கூட்டிப்‌ படிப்போமாயின்‌ “திவா” 
என்றெ பதம்‌ கடைக்கும்‌. இது வடமொழிச்‌ சொல்லாதது. 
இதற்கு “பகல்‌'” என்று பொருள்‌. “பகற்‌ கண்டேன்‌ 
"நாரணனைக்‌ கண்டேன்‌” என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. நாரணனை 
நாம்‌ காணும்‌ போது தான்‌ நமக்கு நல்விடிவு. 
இல்லையெனில்‌ காளராத்ரியில்‌ தான்‌ நாம்‌ உழன்று 
கொண்டிருக்கின்றோம்‌ என்கிறார்‌. எனவே வானதியானத! 
நாரணனைக்‌ காட்டித்தரும்‌ நற்பதிப்பகம்‌. இத்தகைய 
உயர்ந்த பதிப்பகத்தின்‌ மூலம்‌ வெளிவந்த “குறையொன்று 
மில்லை” முதல்‌ பகுதியை படித்த வாசகர்கள்‌ அனைவரும்‌ 
வானளாவப்‌ புகழ்கின்றனர்‌. எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீமட்டபல்லி 


iv 


நரஹரியின்‌ பேரருள்‌ அவர்கள்‌ அனைவருக்கும்‌ 
பரிபூர்ணமாய்‌ விளங்கும்‌. 

தற்போது இரண்டாவது பகுதி வெளியாகின்றது. 
இதைப்‌ படித்து எல்லோரும்‌ நலம்‌ பெற அவன்‌ தாள்‌ 
போற்றுகின்றேன்‌. 

இதை மிகவும்‌ பகதியுடன்‌ வெளியிட்டருளும்‌ வானதி 
பதிப்பகத்தின்‌ உரிமையாளர்‌ ஸ்ரீமான்‌ திருநாவுக்கரசு 
அவர்களுக்கும்‌, அவரது புதல்வர்கள்‌ ஸ்ரீமான்‌ 
சோமசுந்தரம்‌ அவர்களுக்கும்‌, ஸ்ரீமான்‌ இராமநாதன்‌ 
அவர்களுக்கும்‌, மற்றும்‌ அவர்களது குடும்பத்தவர்கள்‌ 
அனைவருக்கும்‌ எம்பெருமான்‌ ஸ்ரீமட்டபல்லிநாதன்‌ 
எல்லா நலன்களையும்‌ வாரி வழங்கியருள்வான்‌. 

கல்கியில்‌ வாரம்தோறும்‌ வெளியாகும்‌ “குறை 
யொன்றுமில்லை” கல்கிக்கும்‌, ஸ்ரீமான்‌ க. ராஜேந்திரன்‌ 
அவர்களுக்கும்‌ நலம்‌ பல நல்கும்‌. 

இதையடுத்து “மட்ட பல்லியில்‌ மலர்ந்த 
மறைபொருள்‌” மலரவிருக்கின்றது. 

இவை அனைத்தையும்‌ எழுத அடியேனை ஒரு 


கருவியாக்கய அவனது கருணையை நினைத்து 
உருகுகின்றேன்‌. 
“குறையொன்றுமில்லை” என்றெ புத்தகம்‌ 


எங்குளதோ அங்கு குறையொன்றுமில்லை. இப்புத்தகத்‌ 

துடன்‌ பூ மன்னு மாது பொருந்திய மார்பன்‌ உடனிருந்து 

நன்கு காத்தருள்வான்‌. நீங்காத செல்வம்‌ நிறைந்து நிற்கும்‌. 
ராஜ்ய லக்ஷம்யா ஸமேதாய 


ராக த்வேஷ விநாசிநே | 
மட்ட பல்லி நிவாஸாய 


ஸ்ரீ ந்ருஸிம்ஹாய மங்களம்‌ || 
சுபம்‌. 
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குறையொன்றுமில்லை 


இரண்டாம்‌ பகுதி 


விச்வம்‌ என்றெ பதத்துக்கு அர்த்தம்‌ சொல்லவே 
ஒரு வருஷம்‌ ஆகிவிட்டது... ! விஷ்ணு சஹஸ்ர நாமத்திலே 
அடுத்த நாமா விஷ்ணு: இதைச்‌ சொல்ல மேலும்‌ ஒரு 
வருஷம்‌ அகுமா என்று கேட்டால்‌, ஆகும்‌! அப்படியே 
சொல்லிக்‌ கொண்டு போனால்‌ மொத்த சஹஸ்ரநாமமும்‌ 
முடிய 999 வருஷம்‌ ஆகாதோ! 

உன்‌ திருவடியைச்‌ சேரும்‌ நாள்‌ வராதா? 
வைகுண்டத்துக்கு நான்‌ போக வேண்டாமா...? இந்த 
சம்சாரத்திலேயே எத்தனை நாள்‌ உழல்வது... ?" 
என்றெல்லாம்‌ கேட்டுவிட்டு, இப்போது 999 வருஷம்‌ இந்த 
உலகத்திலேயே இருந்து கொண்டிருக்க வேண்டுமென்று 
சொன்னால்‌ முரணாக இல்லையோ ! 

நாம்‌ வேறான காரியத்தை - பகவத்‌ விஷயத்தைத்‌ 
தவிர. வேறான காரியத்தைச்‌ செய்து கொண்டிருந்தால்‌ 
புறப்பட்டுப்‌ போய்விடத்தான்‌ வேண்டும்‌; போய்‌ 
விடத்தான்‌ தோன்றும்‌. ஆனால்‌, சஹஸ்ரநாமத்தைச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ இங்கேயே இருக்கலாம்‌. 

உரைக்கவல்லாருக்கும்‌ நினைக்கவல்லாருக்கும்‌ 
வைகுண்டம்‌ ஆகும்‌ தம்மூரெல்லாம்‌! 

நரகத்திலேயே உட்கார்ந்து ஒருவர்‌ பகவானை 
நினைக்கிறார்‌... அந்த நரகமே வைகுண்டமாகுமே ! 


சுவாமி தேசிகன்‌ என்ன சொல்கிறார்‌ பாருங்கள்‌: 
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“வைகுண்டத்திலே இருக்கக்கூடிய அனந்தம்‌, உன்‌ 
பெருமையைச்‌ சொல்லிக்‌ கேட்கும்‌ அனந்தத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேலாகுமோ...?” என்று கேட்கிறார்‌. 

இன்னொரு ஆழ்வார்‌ - தொண்டரடிப்‌ பொடியாழ்‌ 
வார்‌ சொல்றார்‌: 


“அச்சுதா அமரர்‌ ஏரே ஆயர்தம்‌ கொழுந்தே என்னும்‌ 
இச்சுவை தவிர யான்‌ போய்‌ இந்திரலோகம்‌ ஆளும்‌ 
அச்சுவை பெறினும்‌ வேண்டேன்‌...” 


இப்படி உன்‌ நாமத்தைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு 
இருக்கிற அனந்தம்‌ இருக்கிறதே... இந்த ரசம்‌... அதற்கு ஈடு 
உண்டோ! இந்திர பதவி கொடுத்து ஐராவதத்தின்‌ மேல்‌ 
ஊர்வலம்‌ வரச்சொன்னால்‌ கூட எனக்கு அது 
வேண்டாம்‌! 


அதனால்தான்‌ ஆண்டாளும்‌ “வையத்து வாழ்‌ 
வீர்காள்‌!' என்று தோழிகளை அழைக்கிறாள்‌. வையத்தில்‌ 
வாழக்‌ கொடுத்து வைத்தவர்களே!' என்று பொருள்‌. 


அகவே, பகவந்நாமாவைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தோமானால்‌, அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருந்தோமானால்‌, 
எத்தனை காலம்‌ வேண்டுமானாலும்‌ பூமியில்‌ இருக்கலாம்‌. 

மகான்கள்‌ எல்லோருமே புறப்பட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டால்‌ உலகம்‌ திருந்துவது எப்படி... ? ஒருசிலர்‌ நீடூழி 
வாழ்ந்து பகவந்நாமாவைச்‌ சொல்வதைப்‌ பார்த்துத்‌ தான்‌ 
பின்னால்‌ சந்ததிகள்‌ “நாமும்‌ இதைப்‌ போல்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌” என்று அறிவார்கள்‌. 

இதையெல்லாம்‌ உத்தேசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ நான்‌ 
குறிப்பிட்ட 999 வருடம்‌ என்பது ரொம்பக்‌ குறைவு! 


விஷ்ணு: என்றெ அடுத்த இருநாமத்துக்கு வருவோம்‌. 


- அஃ. 
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அதற்கு முன்பாக 'ஓம்‌' என்கிற பிரணவத்தையும்‌, 
பின்பாக 'நம:' என்கிறதையும்‌ சேர்த்து “ஓம்‌ விஷ்ணவே நம:' 
என்று சொல்லலாம்‌. 


“விஷ்ணு:' என்று சொன்னால்‌ அது நாமம்‌. 


“ஓம்‌ விஷ்ணவே நம: என்றால்‌ அதுவே மந்திரமாகி 
விடுகிறது. 


பிரணவம்‌ “ஒற்றை எழுத்து; நம: இரண்டு எழுத்து: 
விஷ்ணவே என்பது மூன்றெழுத்து - அத, மொத்தம்‌ அறு 
அக்ஷரங்களுடன்‌ கூடிய உயர்ந்த மந்திரம்‌ இது. 

ஒரு புஷ்பத்தை எடுத்து, “ஓம்‌ விஷ்ணவே நம:' என்று 
அர்ச்சனை பண்ணினோமானால்‌ அந்த எம்பெருமான்‌ 
பரமானந்தத்தை அடைகிறான்‌. 

அனால்‌ பண்ணுகிற அர்ச்சனையை முறையாகப்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌. இல்லாது போனால்‌, “அர்ச்சனை 
முடியட்டும்‌; அப்புறம்‌ வருவோம்‌... என்று எழுந்து போய்‌ 
விடுவான்‌ பகவான்‌! அவன்‌ அங்கேயே இருந்து நம்மை 
அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுவதற்காகத்தானே அர்ச்சனையே...' 
அதனால்‌ அதை முறைப்படி. பண்ண வேண்டும்‌. 

உள்ளூறும்‌ பக்தியுடன்‌ துளசியை எடுத்துச 
சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌. 

பெருமாளுக்காக துளசியைப்‌ பறிக்கிறார்‌ ஒருவர்‌. 
சுலோகத்தைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே பறித்தாலும்‌ 
கையிலே வேகம்‌! கொத்துக்‌ .கொத்தாகச்‌ செடியிலிருந்து 
பெயர்ந்து வருகிறது துளசி! அப்புறம்‌ அதை அர்ச்சனை 
பண்ணப்‌ போகிறார்‌ / 

அப்படிப்‌ பறிக்கலாமா துளசியை...!? பறிக்கையில்‌ 
சொல்கிற சுலோகம்‌ என்ன சுலோகம்‌...? 


“துளஸி! அமிர்த ஜன்‌'காஸி! சதாத்வம்‌ கேசவப்ரியே !” 
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அம்மா, தாயே! துளசி! நீ அமிர்தத்தின்‌ உறைவிடம்‌ 
அல்லவா! உன்னிடத்தில்‌ அல்லவா அந்த கேசவனுக்கு 
ரொம்பப்‌ ப்ரியம்‌. உன்னைச்‌ சாற்றிக்‌ கொண்டு அவன்‌ 
எத்தனை அனந்தப்படுகிறான்‌! உன்னால்‌ அவனுக்குப்‌ 
பெருமையா? அவனால்‌ உனக்குப்‌ பெருமையா? அதை 
நீதான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌! 


இந்த தளத்தை எடுக்கப்‌ போகிறேன்‌. அவ்வாறு 
எடுக்கும்போது உனக்கு நோகும்‌. உன்னை ஹிம்ஸை 
பண்ணுகிறேன்‌. யாருக்காக...? எனக்காக அல்ல... 
்‌ கேசவனுக்காக. 

- இதைச்‌ சொன்னவுடனே துளசிக்கு அவ்வளவு 
சந்தோஷமாம்‌! “கேசவனின்‌ பொருட்டா...? இதோ 
என்னை அர்ப்பணம்‌ பண்ணுகிறேன்‌...” என்று அனந்தமாய்‌ 
துளசி கையில்‌ வந்து உட்காருகிறாளாம்‌ ! 

மூன்று தளங்கள்‌ உடையதாய்‌, அழகான அந்த 
கிருஷ்ண துளசியை (கருந்துளசி), மேலேயுள்ள குமுசத்‌ 
தோடு பறித்து பகவானுக்கு அர்ச்சனை பண்ணினால்‌ 
அவன்‌ மிகுந்த சந்தோஷப்‌ 
படுவான்‌. கட்டை விரலை 
யும்‌ பவித்திர விரலையும்‌ 
உபயோகித்து, நகம்‌ படாமல்‌ 
சதை மட்டும்‌ படும்படி 
யாகத்‌ துளசியைப்‌ பறிக்க 
வேண்டும்‌. நகம்‌ பட்டா 
லோ, உருவியெடுத்தாலோ 
பகவான்‌ அதை 


ஏற்க 
மாட்டான்‌. இதனால்‌ 
இர ண்டுவித அபசாரங்கள்‌ 
ஏற்பட்டுப்‌ போகும்‌ 


அளசியினிடமும்‌ அபசாரம்‌, 
பகவானிடமும்‌ அபசாரம்‌. 


(இ. 


(ம்‌ 
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எனவே, ரொம்ப ஜாக்கிரதையாக எடுத்து துளசியை 
அவன்‌ திருவடியிலே அர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 


புஷ்பத்தையோ, துளசியையோ எடுத்து ஹ்ருதயத்‌ 
துக்கு நேரே வைத்து, இந்த என்‌ ஹ்ருதயம்‌ அமிர்த 
மயமானது, இந்த ஹ்ருதயத்தை உனக்குச்‌ சமர்ப்பிக்கிறேன்‌; 
என்னையே உனக்குச்‌ சமர்ப்பிக்கிறேன்‌ என்று 
அர்ப்பணிக்க வேண்டும்‌. 

ஹ்ருதய சமர்ப்பணம்‌ என்பது “தடாலென்று” நிகழ்ந்து 
விட முடியுமா...? 'இப்படி ஹ்ருதய ஸ்தானத்தில்‌ புஷ்பத்தை 
வைத்து சமர்ப்பிக்கிறேன்‌. என்‌ ஹ்ருதயத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்‌' 
என்று புஷ்பார்ச்சனை மூலமாக நிகழ்கிறது. 

நெஞ்சமெல்லாம்‌ கொள்ளை கொண்ட பெருமான்‌; : 
நெஞ்சில்‌ நிறைந்தவன்‌ அவன்‌ ! 

'நெஞ்சு நிறைய வந்து புகுந்தாய்‌' என்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

'இனிமேல்‌ இந்த நெஞ்சுக்குள்ளே நுழைய வேறு 
எதற்கும்‌ இடம்‌ இருக்கிறதா...? நீயே நிரம்பி வழி 
இறாயே...!' - ஹ்ருதயம்‌ பூர்த்தியாக நிரம்பி வழியும்படி 
யான இந்த நிலையில்‌ புஷ்பத்தை எடுத்து பகவானுடைய 
திருவடியிலே அப்படி அர்ச்சனை பண்ண வேண்டும்‌. 

அர்ச்சனை என்கிற காரியத்தில்‌, இந்த்ரியம்‌ வேலை 
செய்கிறது. வாக்கு, நாமாவைச்‌ சொல்கிறது; கண்கள்‌ 
பகவானுடைய திருவடியைப்‌ பார்க்கின்றன; கை 
அர்ச்சனை செய்கிறது. அந்தப்‌ புஷ்பம்‌ போய்‌ பகவா 
னுடைய திருவடியிலே விழுகிறது. 

அத்மார்ப்பணம்‌ என்கிற காரியம்‌ நடக்கிறது. 
அதோடு கூட என்ன நடக்க வேண்டும்‌..? 

அஹிம்ஸா பிரதமம்‌ புஷ்பம்‌ 

புஷ்பம்‌ இந்த்ரிய நிக்ரஹ: 

சர்வ பூத தயா புஷ்பம்‌ 
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க்ஷமா புஷ்பம்‌ விசேஷத: 

சாந்தி: புஷ்பம்‌ தப: புஷ்பம்‌ 

ஞானம்‌ புஷ்பம்‌ ததைவச 

சத்யம்‌ அஷ்ட விதம்‌ புஷ்பம்‌ 

விஷ்ணோ: ப்ரீதி கரம்பவேத்‌ 

விஷ்ணுவுக்குப்‌ ப்ரீதியான புஷ்பம்‌ இதுதான்‌. நந்தியா 
வட்டை, இருவாக்ஷி, மல்லிகை... இப்படிப்‌ பலவிதமான 
புஷ்பங்களை நாம்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. அந்தப்‌ 
புஷ்பங்களுடன்‌ நாம்‌ எதையெல்லாம்‌ சேர்த்து அர்ச்சனை 
பண்ண வேண்டும்‌...? 

அஹிம்ஸா பிரதமம்‌ புஷ்பம்‌. - சாஸ்திரம்‌ சொல்‌ 
கிறது - இதர பிராணிகளைத்‌ துன்புறுத்தாதே... 

எந்த ஜீவனுமே நமக்கு எந்த வகையிலும்‌ குறைந்து 
போய்விடவில்லை. ஆதி சங்கர பகவத்பாதாள்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌ : 'ஐந்தானாம்‌ நரஜன்ம துர்லபம்‌: நாமெல்லாம்‌ கூட 
ஐந்துக்கள்தான்‌ ! நம்மையெல்லாம்‌ ஐந்து கோஷ்டியிலே 
தான்‌ சேர்த்திருக்கிறார்‌. 

கொசுவாக இருக்கட்டும்‌, மனிதனாக இருக்கட்டும்‌... 
எல்லாமே ஐந்துதான்‌. இன்னொரு ஜீவனை அழிக்கவோ, 
அது எதற்கு உண்டானது என்று கேட்கவோ நமக்கு 
அதிகாரம்‌ கிடையாது! 

ஒருத்தர்‌ “யானை ஏன்‌ படைக்கப்பட்டது? பூனை ஏன்‌ 
படைக்கப்பட்டது! என்று கேள்வி கேட்டுக்‌ கொண்டே 
யிருந்தார்‌” “இந்த பகவத்‌ சிருஷ்டி ரொம்ப மோசம்‌! இந்தக்‌ 
கொசுவை ஏன்‌ சிருஷ்டி பண்ணினான்‌ பகவான்‌? 
தட்டினால்‌ பிராணன்‌ போகிற அல்பமான ஒன்று! இதிலே 
கொசுவும்‌ நானும்‌ ஒன்று என்று உபன்யாசம்‌ வேறு கேட்க 
வேண்டி யிருக்றெதே.. !” 

- இப்படி அலுத்துக்‌ கொண்டு சிருஷ்டியை 

நிந்தித்தவருக்குக்‌ கொசுவின்‌ மகிமை புரிந்த கதை ஒன்று 
இருக்கிறது... அதை அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ சொல்கிறேன்‌. 


ம்‌ 


சிவதா 


ப்ட்‌ 


“தட்டினால்‌ பிராணன்‌ போகிற அல்பமான ஒன்று” 
என்று கொசுவை நிந்தித்தவன்‌, ஒரு வழக்கிலே தோற்றுப்‌ 
போய்‌ ஊரை விட்டே ஓடினான்‌. ஓடி ஒடிக்‌ களைத்து, ஒரு 
காட்டில்‌ புதருக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ படுத்துத்‌ தூங்கிப்‌ 
போனான்‌. 

அவனுக்குரிய சிரச்சேத தண்டனையை வழங்குவதற்‌ 
கென்று ராஜா பதினாறு குதிரை வீரர்களை அனுப்பி 
வைத்தான்‌. அந்தப்‌ பதினாறு வீரர்களும்‌ காட்டுக்குள்‌ 
நுழையும்‌ நேரம்‌ இவன்‌ நன்றாகத்‌ தூங்கிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. இன்னும்‌ அரை மணி பயணத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
அவனை எட்டிவிடுவார்கள்‌. அதன்பின்‌ அவனுக்கு நேரக்‌ 
கூடிய கதி என்ன... அந்தச்‌ சமயத்தில்‌ “உய்ங்‌' கென்ற 
சப்தத்தோடு ஒரு கொசு பறந்து வந்து, கூங்குகிறவன்‌ 
கன்னத்தில்‌ சுரீரென்று ஒரு கடி. கடித்தது. 

தூங்கிக்‌ கொண்டிருந்தவன்‌ “அப்பாடா!” என்று 
துள்ளி எழுந்தான்‌. விழிப்பு வந்ததால்‌, தூரத்தில்‌ குதிரைகள்‌ 
வரும்‌ சப்தமும்‌ கேட்டது. ஓடி. ஒளிந்து கொண்டவன்‌ 
இதயத்தைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டான்‌. 

“ கொசு சிருஷ்டி எதற்கு' என்று அலட்சியமாய்க்‌ 
கேட்டேனே; இன்றைக்கு அந்தக்‌ கொசு இல்லையென்றால்‌ 
என்‌ கதி என்ன...?! கொசுவும்‌ வேண்டும்‌ - அதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அல்பமாய்‌ ஏதேனும்‌ ஜீவன்‌ இருந்தால்‌ அதுவும்‌ 
வேண்டும்‌...” - இப்படி சிந்திக்க ஆரம்பித்து விட்டான்‌ 


அவன்‌! 
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ஆகையினாலே, மனிதர்களான நாம்‌ கொசு 
கடிக்காமல்‌ பாதுகாப்பாய்‌ வேண்டுமானால்‌ இருக்கலாமே 
யொழிய, “கொசு எதற்கு?” என்று கேட்கலாகாது அப்படிக்‌ 
கேட்டால்‌ என்ன ஆகும்‌...? எல்லாக்‌ கொசுவுமாகச்‌ சேர்ந்து 
ஒரு சமாஜத்தை ஏற்பாடு பண்ணி, 'நம்மை அடிக்கிற இந்த 
மனிதர்கள்‌ எதற்கு...?' என்று கேட்க ஆரம்பிக்கும்‌ !! 


'ஐந்தானாம்‌ நரஜன்ம துர்லபம்‌' என்கிறார்‌ அதிசங்கர 
பகவத்‌ பாதாள்‌. நம்மையெல்லாம்‌ (நரஜன்ம) ஜந்து 
(விலங்கு) கோஷ்டியில்தான்‌ சேர்த்திருக்கிறார்‌ அவர்‌! 


கொசுவாகட்டும்‌, மனிதனாகட்டும்‌... எல்லாமே 
ஜந்துக்கள்‌ தான்‌. ஆகவே “கொசு எதற்கு?” என்று கேட்கும்‌ 
அதிகாரம்‌ நமக்குக்‌ கிடையாது. 


அஹிம்ஸை என்பது ரொம்ப முக்கியம்‌. ஒருத்தர்‌ 
'விஷ்ணவே நம:' என்று அர்ச்சனை பண்ணும்போது 
பகவான்‌ எதை உவக்கிறான்‌...? அந்த நாமாவை மட்டும்‌ 
அல்ல... அஹிம்ஸை என்கிற தர்மத்தைக்‌ கடைப்பிடித்துக்‌ 
கொண்டு அந்த நாமத்தைச்‌ சொல்கிறாரே... அதுதான்‌ 
பகவானுக்கு உவப்பு. நாம்‌ கர்மானுஷ்டானத்தோடு 
இருந்தால்தான்‌ நம்மை அவன்‌ ஏற்பான்‌. 


புஷ்பம்‌ இந்த்ரிய நிக்ரஹ : - இந்த்ரிய நிக்ரஹம்‌ 
என்பது ரொம்ப முக்கியம்‌. அஹோபிலமடம்‌ நாற்பத்து 
நான்காவது பீடாதிபதி முக்கூர்‌ ஸ்ரீமத்‌ அழகிய சிங்கர்‌ 
வேடிக்கையாய்‌ ஒரு நிகழ்ச்சி சொல்வார்‌. சஹஸ்ரநாம 
பாராயணம்‌ முடிந்ததும்‌ கோவிலில்‌ பிரசாத வினியோகம்‌ 
நடந்ததாம்‌. தோசை, சுண்டல்‌ வினியோகம்‌. அதை 
வாங்கிக்‌ கொள்வதற்கு இரண்டு பேருக்குள்‌ சண்டை வந்து 
விட்டதாம்‌. இவர்‌ கேசத்தை அவர்‌ பிடிக்க, 
இவர்‌ பிடிக்க... 


கேசவனுக்கு எதிரே கேசத்தைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்‌ 
கிறார்கள்‌! இந்த்ரிய நிக்ரஹம்‌ இல்லை அங்கே... 


அவர்‌ கேசத்தை 


க்‌ 
ட 


xj 
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அவர்களால்‌ நாக்கை அடக்க முடியவில்லை. “பிரசாதம்‌ 
கொண்டு வந்து கொடுப்பார்கள்‌. அமைதியாய்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌... என்று சொல்லச்‌ சொல்ல கேட்காமல்‌ 
சண்டை! இத்தனை நேரமும்‌ செய்த சஹஸ்ரநாம பாரா 
யணத்துக்கே பிரயோஜனமில்லாமல்‌ போய்விடுகிற 
தல்லவா ! 

இந்த்ரிய யஜமானர்களாக நாம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
இந்த்ரிய நிக்ரஹத்தை அடைந்து, “புஷ்பம்‌ இந்த்ரிய நிக்ரஹ.” 
என்று சொல்லி அர்ச்சனை பண்ண வேண்டும்‌. 

சீர்வ பூத தயா புஷ்பம்‌ : - எல்லா விலங்குகளிடத்‌ 
திலும்‌ தாவரங்களிடத்திலும்‌ அன்பாக இருக்க வேண்டும்‌. 
பூத தயையென்று பெயர்‌ அதற்கு. 

மரங்களை வெட்டுவது மஹா பாவம்‌ என்கிறது 
வேதம்‌. தாவரங்களிடத்திலும்‌ நமக்கு தயை இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று பகவான்‌ எதிர்பார்க்கிறார்‌. 

க்ஷமா புஷ்பம்‌ விசேஷத: - க்ஷ்மை என்றால்‌ 
இரட்டையைப்‌ பொறுத்துக்‌ கொள்ளும்‌ குணம்‌. இரட்டை 
என்றால்‌...? இரண்டு எல்லைகள்‌ என்று பொருள்‌. 
உஷ்ணம்‌ - குளுமை; சுகம்‌ - துக்கம்‌; லாபம்‌ - நஷ்டம்‌; 
எல்லாவற்றையும்‌ சமமாக பாவிப்பது. 

துக்கம்‌ வரும்போது சோர்ந்து உட்கார்ந்து விடாதே; 
சுகம்‌ வரும்போது எகிறிக்‌ குதிக்காதே. லாபம்‌, நஷ்டம்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ சமமாக பாவிக்கத்‌ தெரிந்துக்‌ கொள்‌. 

இது யாருக்கு சாத்தியமாகிறதோ அவனே உத்தமன்‌. 

பூமி பிராட்டிக்கு க்ஷமா என்று ஒரு பெயர்‌. 
ராமனுக்கு க்ஷமயா தரித்ரி என்று ஒரு வர்ணனை - 
பூமியைப்‌ போன்று பொறுமை காப்பவன்‌ என்று பொருள்‌. 
வெட்டி வெட்டி எடுத்தாலும்‌ நம்மைத்‌ தாங்கி நிற்கிறதே. 
அந்த பூமிக்கு உள்ள பொறுமை நமக்கும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
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என்தன வவ ட ட ட டட அதத்‌ த டு 
ஞானம்‌ புஷ்பம்‌ - நல்ல ஞானம்‌ - ஐயம்‌ திரிபற்ற 

முறையில்‌ மகான்களிடத்திலே தினவடங்கக்‌ கேட்டுப்‌ பெற 

வேண்டும்‌. 


'இவன்‌ நம்மைக்‌ காட்டிலும்‌ வியாபகனாகப்‌ போய்‌ 
விட்டால்‌ என்ன செய்வது...” என்று சிஷ்யனைப்‌ பற்றி 
ஒருவர்‌ நினைப்பாரானால்‌ அவர்‌ ஆசார்யரே இல்லை. 
அதேபோல்‌, கேட்டுற சிஷ்யன்‌ பக்தியில்லாமல்‌ கேட்டால்‌ 
அவன்‌ சிஷ்யனே இல்லை; அப்படிக்‌ கேட்பதால்‌ 
அவனுக்குப்‌ பலனெதுவும்‌ கிடைக்கவும்‌ செய்யாது. 


தெளிந்த ஞானத்தைப்‌ பெற்றவன்‌ மற்றவர்களைத்‌ 
தெளிவிக்கவும்‌ வேண்டும்‌. ஒரு கதை சொல்வதுண்டு... 
ஒருத்தருக்குக்‌ காலில்‌ ரொம்ப புண்‌ இருந்ததாம்‌. ஒரே 
ரணம்‌. ஐயோ! பகவான்‌ என்னை அழைத்துக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ இப்படி சோதிக்கிறானே ![...” என்று அவஸ்தை 
யோடு வேறு ஒருத்தரிடம்‌ போகிறார்‌ அவர்‌, தமது 
உபாதையைச்‌ சொல்கிறார்‌. 


அதைக்‌ கேட்டவர்‌ என்ன சொன்னாராம்‌. 
"அப்படியா? அவஸ்தைப்‌ படறீரா...? பொடுதலையை 
வைத்துக்‌ கட்டினால்‌ குணமாகிவிடுமே...” என்றாராம்‌. 


இவரும்‌ பொடுதலை என்றால்‌ என்னவென்று கேட்க 
வில்லை; அவரும்‌ பொடுதலை என்றால்‌ என்னவென்று ' 
சொல்லவில்லை ! 


கேட்டுக்‌ கொண்டு போனவர்‌, தலையிலே பொடுகு 
உள்ள நபரைத்‌ தேட ஆரம்பித்தார்‌! அப்படி ஒரு நபரைப்‌ 
பிடித்து காலிலே வைத்துக்‌ கட்டியும்‌ கொண்டார்‌. இரண்டு 
நாட்களுக்கு அவிழ்த்தே விடவில்லை! 


மூன்றாவது நாள்‌, “விடுதலை'யானவர்‌ கேட்டார்‌ : 
“ஏன்‌ சுவாமி! நான்‌ என்ன அபகாரம்‌ செய்தேன்‌ 
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உங்களுக்கு...? இப்படி என்னை அவஸ்தைப்படுத்தி 
விட்டீரே!” ல்‌ 

தாம்‌ திருவல்லிக்கேணியில்‌ ஒருவரிடம்‌ கேட்டதை 
யும்‌, அவர்‌ பொடுதலையை வைத்துக்‌ கட்டச்‌ சொன்னதை 
யும்‌ விளக்கினார்‌ கால்வலிக்காரர்‌. 

விளக்கத்தைப்‌ பெற்றவர்‌ உடனே “திருவல்லிக்கேணி 
எங்கே இருக்கு?” என்று கேட்க, “அதோ!” என்று அந்தத்‌ 
திக்கைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்டினார்‌ இவர்‌. உடனே அந்த திக்கை 
நோக்கி விழுந்து விழுந்து நமஸ்கரித்தாராம்‌ கட்டுண்டவர்‌! 

“ஏன்‌ இப்படி. நமஸ்காரம்‌ பண்ணுகிறீர்‌ ?” 

“நல்லவேளை! பொடுதலையை நசுக்கிக்‌ கட்டுன்னு 
அவர்‌ சொல்லாமல்‌ விட்டாரே! அப்படிச்‌ - சொல்லி 
யிருந்தால்‌ என்‌ கதி என்னவாகியிருக்கும்‌ ? அவர்‌ திக்குக்கு 
ஒரு நமஸ்காரம்‌ !” 

பொடுதலை ஒரு மூலிகை வகை - சொன்னவரும்‌ 
அதைச்‌ சரியாகச்‌ சொல்லவில்லை; கேட்டவரும்‌ சரியாகக்‌ 
கேட்கவில்லை! 

கேட்பவருக்கு என்ன கொள்கலமோ, எத்தனை 
ஞானமுண்டோ, அதைப்‌ பொறுத்துத்தான்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. எப்பேர்ப்பட்ட கல்விமானாக இருந்தாலும்‌ 
எதிராளிக்குப்‌ புரியும்படியாக அவரால்‌ விஷயத்தைச்‌ 
சொல்ல முடியாவிட்டால்‌ என்ன பலன்‌? 

யாராவது வந்து ஏதேனும்‌ கேட்டால்‌, 'புத்தகத்தைப்‌ 
பார்த்து நாளைக்குச்‌ சொல்கிறேன்‌' என்று பதில்‌ சொல்பவ 
ராக இருந்தாலும்‌ பயனில்லை. உடனுக்குடன்‌ பதில்‌ 
தருவதுதான்‌ ஞானம்‌. i 


சொ ன்னது இவ்வளவும்‌ - பொடுதலைக்‌ கதை - 
சாமான்ய ஞானம்‌ குறித்து... விசேஷ ஞானம்‌ என்றால்‌ 
பரமாத்ம ஞானம்‌. பகவானைக்‌ குறித்த சிறந்த அறிவு. 
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உபநிஷத்‌ ஞானம்‌; வேதாந்த ஞானம்‌. அந்த ஞானத்தைத்‌ 
தெளிவாகச்‌ சொல்பவராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. கேட்கிற 
வரும்‌ அதை கிரஹிக்கும்‌ சக்தியுடையவராய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. 

இந்த ஞானத்தைத்தான்‌ பகவான்‌ விரும்புகிறான்‌. 

“சுமையான கல்விகள்‌' என்றார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 
எத்தனை விதமான வித்யைகளை நாம்‌ கற்றாலும்‌ அவை 
எல்லாம்‌ சுமைதான்‌! “அவனைக்‌ காட்டித்‌ தரக்கூடிய 
வித்யை ஒன்றே வித்யை. அது ப்ரும்ம வித்யை. பரப்ரும்‌ 
மத்தைக்‌ காட்டும்‌ வித்யைதான்‌ மெய்யான ஞானம்‌. 
ஞானம்‌ புஷ்பம்‌ என்று இதைத்தான்‌ சொல்வது. இதை 
நம்மிடம்‌ எதிர்பார்க்கிறான்‌ பரமாத்மா. 

தவம்‌ (தபஸ்‌) புஷ்பம்‌ - எம்பெருமானை எப்போதும்‌ 
நினைத்து தபஸ்‌ பண்ணுவது. தபஸ்‌ என்றால்‌ ஒன்றையே 
நினைத்து உருகுதல்‌. “அவதார காலத்தில்‌ நீ இன்னின்னது 
செய்தாயே; ரக்ஷித்தாயே' என்று நினைத்து நினைத்து உருக 
(வேண்டும்‌. அந்தியும்‌ பகலும்‌ நீரறாத கண்ணினால்‌ 
பகவானுடைய திருக்கல்யாண குணத்தை நினைத்து 
நினைத்து உருக வேண்டும்‌. ஹோமம்‌ செய்கிறபோது 
வசோர்தாரையில்‌ எப்படி. நெய்‌ இடைவிடாது விழுகிறதோ 
அப்படிக்‌ கண்ணீர்‌ இடைவிடாது வரவேண்டும்‌! 

ஒருத்தர்‌ பகவானுக்குச்‌ சமர்ப்பிக்கப்‌ பழம்‌ 
இல்லையே என்று பேசாதிருந்தார்‌. 

பகவான்‌ அவரை ஹெறுமே விடவில்லை. “பழமில்லா 
விட்டால்‌ போகிறது; ஒரு காயாவது கொடு எனக்கு” 
என்றான்‌! 

“காயும்‌ இல்லையே...” 


பகவான்‌ பார்த்தான்‌... “காயில்லாவிட்டால்‌ போ 
கிறது; ஒரு பூவாவது எடுத்து வாருமே...” 
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“பூவே இல்லை; ஒரு பூ கூட கிடையாது!” 

“சரி பூ வேண்டாம்‌. ஒரு இலையாவது கொண்டு 
வாருமே...” 

'துளசி' என்று சொல்லவில்லை பரமாத்மா. ஏதாவது 
ஒரு இலை - அதைக்‌ கொண்டு வந்து திருவடியில்‌ சேர்க்கக்‌ 
கூடாதா என்றான்‌. 

“இலை கூட இல்லை!” என்றார்‌ அவர்‌! 

“கனி, காய்‌, பூ, இலை எதுவுமே இல்லையா... 
கொஞ்சம்‌ தீர்த்தம்‌ எடுத்து “ஓம்‌ விஷ்ணவே நம:' என்று 
சொல்லிச்‌ சேர்ப்பியுமே...” 

- பகவான்‌ இப்படிச்‌ சொன்னபோதும்‌ கூட அந்த 
அஞ்ஞானி “தீர்த்தம்‌ இல்லையே...” என்று தான்‌ பதில்‌ 
சொன்னார்‌! 
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“ஒர்த்தம்‌ கூடவா இல்லை... ?” 
“இல்லையே...” 
“நிஜமாகவே இல்லையா... ?” 


“இல்லையே...” என்று வேகமாய்ச்‌ சொன்னவரிடம்‌ 
கேட்டான்‌ பகவான்‌: 


“உன்‌ கண்கள்‌ இரண்டிலும்‌ கூட நீர்‌ இல்லையா ?... 
காய்‌, கனி, பூ என்று எதையும்‌ சமர்ப்பிக்க முடியாத 
நிலையில்‌ உள்ளேனே என்கிற வருத்தம்‌ இருந்தால்‌ ஒரு 
சொட்டுக்‌ கண்ணீர்‌ வராதோ...? அது கூடவா இல்லை...?” 

இதற்கு அர்த்தம்‌ என்ன...? 

எதையும்‌ சமர்ப்பிக்க முடியாது போனாலும்‌ உள்ளம்‌ 
உருகி ஒரு சொட்டுக்‌ கண்ணீர்‌ விட்டாலே போதும்‌ - 


கூடை கூடையாகப்‌ ' பழங்களைச்‌ சமர்ப்பித்ததற்கு அது 
சமமாகும்‌. 


பகவான்‌ நம்மிடத்திலே ரொம்ப பக்தியைத்தான்‌ 
எதிர்பார்க்றொன்‌. அப்படி அவனை நினைத்து நினை 
உருகுவதுதான்‌ தவம்‌ புஷ்பம்‌. 
தியானம்‌ புஷ்பம்‌...? - காற்றில்லாத இடத்திலே ஏற்றி 
வைக்கப்பட்ட தீப ஜ்வாலை போல்‌ ஒரே ரீதியாக ஆடாமல்‌ 
அசையாமல்‌ இருப்பது. மனம்‌ சஞ்சலமில்லாமல்‌ எம்பெரு 
மானை தியானம்‌ செய்வது. 
“சத்யம்‌ அஷ்ட விதம்‌ புஷ்பம்‌ 
விஷ்ணோ: ப்ரீதி கரம்பவேத்‌...' 
விஷ்ணுவுக்கு மிகவும்‌ உகந்த புஷ்பம்‌ சத்யம்‌. சத்யம்‌ 
என்பது என்ன...” அதை எப்படிப்‌ பேசுவது...” எல்லா 
வற்றுக்கும்‌ நமது வேதாந்த விசாரம்‌ பதில்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. 
அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ பார்ப்போம்‌. 


சத்யம்‌ பகவானுக்கு மிக உகந்த புஷ்பம்‌ என்று 
சொன்னேன்‌. 

மனு ஸ்ம்ருதியில்‌ ரொம்ப அழகாகச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. 

சத்யம்‌ ப்ரூயாத்‌ ப்ரியம்‌ ப்ரூயாத்‌ 

ந ப்ரூயாத்‌ சத்யம்‌ அப்ரியம்‌ 

ப்ரியம்‌ சநி அந்ருதம்‌ ப்ரூயாத்‌ 

ஏஷ தர்ம: சநாதன: 
'சத்யமே பேசு. சத்தியத்தையும்‌ ப்ரியமாகப்‌ பேசு! 
உண்மையைப்‌ புண்படும்படி சொல்லாதே. அதே 
சமயத்தில்‌ ப்ரியத்தினால்‌ கூடப்‌ பொய்யைச்‌ சொல்லாதே; 
(ஒரு மனிதரை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணாதே. இதுவே உன்‌ 
|தர்மமாய்‌ இருக்கட்டும்‌... என்கிறது. இந்தப்‌ பொது விதிக்கு 
விதிவிலக்கும்‌ கற்றுத்‌ தருகிறது. 

ருதம்‌ என்றால்‌. பார்த்ததை அப்படியே பார்த்தபடி. 
மாற்றாமல்‌ சொல்வது. ஸத்யம்‌ அதன்‌ எதிர்மறை ! 
அதாவது பார்த்ததை அப்படியே ஒப்பிக்காமல்‌ மனத்துக்கு 
இதமான முறையில்‌ எடுத்துச்‌ சொல்வது. பிறர்‌ நம்மைப்‌ 
போற்ற வேண்டும்‌ என்பதற்காக இப்படிச்‌ செய்யக்‌ கூட.ஈது, 
ஆனால்‌ பிறருடைய துன்பம்‌ குறையுமேயானால்‌ அதைச்‌ 
செய்யலாம்‌- அதாவது சுயநல நோக்கமோ முகஸ்துதியோ 
இல்லாமல்‌ சந்தர்ப்பத்துக்குத்‌ தக்க வகையில்‌ உண்மைக்கு 
வடிவம்‌ தரலாம்‌. அந்த வடிவமும்‌ சத்யமே. 
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இந்த சத்யம்‌ என்பது சம தர்மம்‌! பரமாத்மாவே 
சத்யமாகவும்‌ இருக்கிறான்‌; ருதமாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 

சத்யம்தான்‌ அனைத்துக்கும்‌ மூலம்‌. பொய்‌ 
இருக்கிறதே... அதுதான்‌ எல்லா தீமைகளுக்கும்‌ மூலம்‌. 


இவ்வாறு சத்யம்‌ உள்ளிட்ட எட்டு புஷ்பங்கள்‌ 
யாருக்கு ப்ரீதி என்று கேட்டால்‌ விஷ்ணுவுக்குப்‌ ப்ரீதி. 

“விஷ்ணோ: ப்ரீதி கரம்பவேத்‌.' 

எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கிறானே, அந்த எம்பெரு 
மானுக்கு ரொம்ப ப்ரீதியான இந்த எட்டு புஷ்பங்களையும்‌ 
சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌. 

“விஷ்ணவே நம:' என்று. சொல்லி அர்ச்சிக்கும்போது 
எட்டும்‌ நம்மிடம்‌ இருக்கிறதா என்று பார்த்துக்‌ கொள்ள 
வண்டும்‌. 

இப்படிச்‌ சொன்னால்‌ என்ன அர்த்தம்‌...? 

“விஷ்ணவே நம:' என்று ஒருத்தர்‌ புஷ்பத்தை எடுத்து 
அர்ச்சனை பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருந்தால்‌ இந்த எட்டு 
விதமான புஷ்பங்களும்‌ - குணங்களும்‌ - அவருக்கு வந்து 
சேர்ந்துவிடும்‌. 

நாம்‌ ஒரு புஷ்பத்தைக்‌ கொடுக்கிறோம்‌ - ஒரு 
நாமாவைச்‌ சொல்கிறோம்‌... அவன்‌ எட்டு மடங்காகத்‌ 
இருப்பித்‌ தருகிறான்‌ நமக்கு! அவ்வளவு காருண்யம்‌ 
நம்மிடத்திலே அவனுக்கு. 

“என்ன திருப்பிக்‌ கிடைக்கும்‌ என்று யோசிக்காமல்‌ 
அர்ச்சனை பண்ணக்‌ கூடாதா?” என்று கேட்கலாம்‌. 
அனால்‌ நாம்‌ கலியுகத்தில்‌ வாழ்கிறோம்‌ இல்லையா... ? 
அதனாலே முதலிலேயே பலச்ருதியைச்‌ (அதாவது ஒரு 
காரியத்தால்‌ அடைகிற பயனை) சொல்ல வேண்டியிருக்‌ 
றது. வழக்கமாக பலச்ருதி என்பது கடைசியிலேதான்‌ 
உரும்‌! 
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அ ட வி தி க்கள்‌ ட்ட டயட பக 

பலன்‌ என்னவென்று தெரிந்து கொண்டு ஒரு காரியம்‌ 

செய்கிறோம்‌. அனால்‌ பலன்‌ கிடைக்கவில்லை. ஏன்‌? 

நமக்கு நிஷ்டை போதவில்லை என்பதுதான்‌ காரணம்‌. 

மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ - பலன்‌ சித்திக்கிற வரை - நிஷ்டையுடன்‌ 
முயற்சி செய்ய வேண்டும்‌. 

விஷ்ணு” என்றெ (சஹஸ்ரநாமத்தின்‌) இரண்டாவது 
திருநாமத்தினால்‌ மட்டுமே இத்தனை பலன்‌ நமக்குக்‌ 
கிடைக்கிறது என்றால்‌ இன்னும்‌ மீதி 998 ஐயும்‌ உச்சரித்தால்‌ 
என்னவெல்லாம்‌ வாய்க்கும்‌! 

“சஹஸ்ரநாமத்தைச்‌ சொல்வதால்‌ என்ன 
கிடைக்கும்‌?” என்று கேட்டால்‌... “என்னதான்‌ கிடைக்காது !” 
என்பதே பதிலாக இருக்கும்‌! 

நித்யம்‌ சஹஸ்ரநாமம்‌ சொல்கிற ஒருவருக்கு ரகமாக 
உபசாரம்‌. “இன்னும்‌ இரண்டு நாள்‌ தங்கக்‌ கூடாதா? 
சாப்பிட்டுட்டுப்‌ போகலாமே...” 

இதையெல்லாம்‌ பார்த்தார்‌ வேறொருவர்‌. 

'நமக்கு ஏன்‌ இந்த உபசாரம்‌ நடக்கவில்லை?” என்று 
எண்ணம்‌ வந்தது அவருக்கு. 

தேடிக்‌ கொண்டு போனால்‌ கெளரவம்‌ கிடைத்து 
விடுமா என்ன...? நமது அனுஷ்டானத்தினால்‌ அது 
தானாகவே நம்மிடம்‌ வந்து சேரும்‌! 

சஹஸ்ரநாமத்தின்‌ ஒவ்வொரு நாமாவும்‌ சின்னச்‌ 
சின்னதாய்‌ இருக்கிறது. பெரிய பெரிய விஷயங்களைக்‌ 
காட்டுகிறது. அதி சூக்ஷ்ம நாமா; அதில்‌ அடங்கியிருப்பது 
அதி ஸ்தூலம்‌. ஒவ்வொரு நாமாவும்‌ ஓர்‌ அணு; அதை 
விவரித்தாலோ விபு! எங்கும்‌ பரவியிருக்கிற பரமாத்மா 
அதில்‌ இருக்கிறான்‌. 

சஹஸ்ரநாமம்‌ ஒரு கலைக்‌ களஞ்சியம்‌ கூட. எல்லாம்‌ 
அதற்குள்ளே அடங்கியிருக்கிறது. வைத்ய சாஸ்திரம்‌ முதற்‌ 
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கொண்டு அத்தனையும்‌! எல்லா சாஸ்திரத்திலேயும்‌ 
சஹஸ்ரநாமத்துக்கு வினியோகம்‌ உண்டு. அதனால்‌ தான்‌ 
அதை நித்யம்‌ பாராயணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 


பாராயணத்தால்‌ பலன்‌ என்ன என்று பலச்ருதி 
யையும்‌ சொன்னேன்‌. கலியுகத்திலே பலனை முதலில்‌ 
விவரிக்க வேண்டியிருக்கு என்றும்‌ சொன்னேன்‌. 


வியாஸ மஹரிஷி இருந்தாரே... அவர்‌ என்ன 
சொன்னார்‌ தெரியுமா? கலி சாது: என்றார்‌. 


'கலி கொடியது; ரொம்ப துஷ்டை; இந்த யுகத்தில்‌ 
எல்லாம்‌ தலைகீழ்‌ என்பதுதானே நமது அறிவு.. 2வியாஸ 
மஹரிஷி இப்படிச்‌ சொல்கிறாரே?” என்று யோசனை வரும்‌. 


சுத்தமான மந்த்ரோச்சாரணத்தை மனம்‌ லயித்துக்‌ 
கேட்டால்‌, ஒரு அசுவமேத யாகம்‌ பண்ணினால்‌ பெறக்‌ 
கூடிய பலனை இந்தக்‌ கலியுகத்திலே பெற்று விடலாம்‌. 
ரொம்ப கஷ்டப்பட்டுச்‌ சம்பாதிப்பதை மிகச்‌ சுலபமாகப்‌ 
பெற முடிவதால்‌ “கலி: சாது: என்றார்‌. 


(இவ்வளவு சுலபத்திலும்‌ ஒரு நிபந்தனை அழகாக 
ஒளிந்திருக்கிறது பாருங்கள்‌... என்ன நிபந்தனை அது? மனம்‌ 
லயித்து என்பதுதான்‌ அந்த நிபந்தனை. 

ரொம்ப சுலபமாகச்‌ சொல்லிவிடலாம்‌ மனம்‌ லயிக்க 
வேண்டும்‌' என்று... அனால்‌ முடிெதா? அதற்கும்‌ நமது 


சாஸ்திரமே வழி சொல்லித்‌ தருறெது. அந்த வழிதான்‌ 
பிராணாயாமம்‌. 


பிராணாயாமம்‌ என்பது மூச்சை இழுத்து 
வெளிவிடும்‌ பயிற்சி என்று எளிமையாய்ச்‌ சொல்லலாம்‌. 


ஆனால்‌ இழுத்த மூச்சை உள்ளே தேக்கி வைக்கற 


மாகிக்‌ கொண்டே வர வேண்டும்‌. மனம்‌ கட்டுப்படும்‌. 
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மல்லிக்‌ கொடிபோல்‌ அடிக்‌ கொண்டிருக்கிற நமது 
மனம்‌, பிராணாயாம தேக்கத்தினாலே ஆடாமல்‌ நிற்கும்‌. 
அப்படி மனத்தை நிறுத்தி விட்டால்‌, ' கோல்‌ தேடி ஓடும்‌ 
கொழுந்து போல்‌ மால்‌ தேடி ஒடும்‌ மனம்‌' என்கிறார்‌ 
பூதத்தாழ்வார்‌. 

அக, மல்லிக்கொடி மாதிரி அடுகிற மனத்தைப்‌ 
பிராணாயாமத்திலே நிறுத்தி, எம்பெருமான்‌ என்கிற அந்தக்‌ 
கொம்பில்‌, அவன்‌ திருவடியில்‌ கொண்டு சுற்றி விட்டு 
விட்டால்‌ அது பற்றிக்‌ கொண்டு படரும்‌. 

“எத்தனை நேரம்‌ உட்கார்ந்து சுலோகத்தைச்‌ 
சொன்னாலும்‌ மனம்‌ லயிக்க மாட்டேன்‌ என்டிறதே; 
இரண்டு சுலோகம்‌ சொல்வதற்குள்‌ எங்கேயோ போய்‌ 
விடுகிறேதே.. இப்படி எத்தனையோ குறைகள்‌ நமக்கு 
உண்டு, 

இதெல்லாம்‌ நிவர்த்தியாக வேண்டுமானால்‌ 
பிராணாயாம பலம்‌ நமக்கு இருக்க வேண்டும்‌. அந்த பலம்‌ 
பெருகப்‌ பெருக மந்த்ரத்தை உச்சரிப்பதற்கான பலமும்‌ 
அதிகமாகும்‌. மூச்சைத்‌ தேக்குவது என்பது மந்திர 
உச்சாரணத்தில்‌ ரொம்ப முக்கியம்‌. 

நாம்‌ மிகவும்‌ அவசரமான ஒரு யுகத்திலே ஓடிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. 'இதைப்‌ பண்ணுவோமா? அதைச்‌ 
செய்வோமா?” என்று மனம்‌ அலைந்து கொண்டேயிருக்‌ 
கிறது. சந்தியா வந்தனம்‌ என்பதாக ஒன்று செய்தாலும்‌ அது 
ஐந்து நிமிடத்தில்‌ முடிந்து போய்‌ விடுகிறது! 

உண்மையில்‌ ஐந்து நிமிடங்களில்‌ முடியக்‌ கூடிய 
விஷயமா அது...? பிராணாயாமம்‌ என்பது அந்தர்கதமா 
யிற்றே! அதெப்படி. ஐந்து நிமிடங்களில்‌ முடியும்‌? 

நமது ஒட்டம்தான்‌ அதை அப்படிக்‌ குறுக்கி விட்டது. 
அதனால்தான்‌ நமக்குப்‌ பிராணாயாம பலம்‌ இல்லாமல்‌ 


இருக்கிறது. 
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பிராணாயாமத்தை ரொம்ப வலியுறுத்தியிருக்கிறது 
சாஸ்திரம்‌. ஸ்த்ரீகளும்‌ பிராணாயாமம்‌ செய்யலாம்‌ 
என்கிறது. மந்திரம்‌ கூறிச்‌ செய்யாவிட்டாலும்‌ நித்யமே 
பெண்கள்‌ அதைப்‌ பயிற்சியாகச்‌ செய்யலாம்‌, அதற்குப்‌ 
புராணத்திலே முன்னுதாரணம்‌ இருக்கிறது. 

யார்‌ - எந்தப்‌ பெண்‌ - பிராணாயாமம்‌ செய்தார்‌ 
அந்தக்‌ காலத்தில்‌?” என்று கேட்டால்‌, கெளசல்யா தேவி - 
சாக்ஷாத்‌ ராம மாதாவே பிராணாயாமம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 
அந்த எம்பெருமானை நித்யம்‌ தியானித்தாள்‌. 

அவள்‌ பெற்ற பலன்‌ எப்பேர்ப்பட்டது என்பதுதான்‌ 
நமக்குத்‌ தெரியுமே ! 


[4] 


“எ ட்டினால்‌ எல்லாமே இட்டி நிற்கும்‌; எட்டினால்‌ 
எட்டாததே கிடையாது” என்கிறார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 

எட்டு என்பது பகவான்‌ நாமாவான ஓம்‌ நமோ 
நாராயணாய என்பதைக்‌ குறிக்கிறது. எதையெல்லாம்‌ அது 
தருகிறது என்று கேட்டால்‌, 

குலம்‌ தரும்‌ செல்வம்‌ தந்திடும்‌ 

அடியார்படுதுயர்‌ ஆயினவெல்லாம்‌ 

நிலம்‌ தரம்‌ செய்யும்‌ நீள்விசும்பருளும்‌ 

அருளொடு பெருநிலமளிக்கும்‌ 

வலம்‌ தரும்‌ மற்றும்‌ தந்திடும்‌ 

பெற்றதாயினும்‌ ஆயின செய்யும்‌ 

நலம்‌ தரும்‌ சொல்லை நான்‌ கண்டுகொண்டேன்‌ 

நாராயணா என்னும்‌ நாமம்‌. 

எல்லோருக்கும்‌ நலத்தைக்‌ கொடுக்கும்படியான 
சொல்‌ நாராயணா என்னும்‌ நாமம்‌. அதை நான்‌ இன்று 
கண்டு கொண்டேன்‌. அன்று தெரியாமல்‌ இருந்ததை இன்று 
தெரிந்து கொண்டேன்‌. இனிமேல்‌ உன்னை விடுவேனா... 
சிக்கெனப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள மாட்டேனா...? என்று 
கேட்கிறார்‌ ஆழ்வார்‌. 

இதற்கு அர்த்தம்‌ என்ன...? இத்தனை நாள்‌ பிறர்க்கே 
உழைத்து ஏழையானேன்‌. “தாயே, தந்தை என்றும்‌ தாரமே... 
கிளை மக்கள்‌ என்றும்‌ நோயே பட்டொழிந்தேன்‌... 
தெரியேன்‌; பாலகனாய்‌ பல தீமைகள்‌ செய்து விட்டேன்‌. 
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பெரியேனாயின பின்னும்‌ பிறர்க்கே உழைத்து ஏழை 
யானேன்‌...' என்கிறார்‌. 


“ஐயோ! ஜன்மம்‌ மொத்தம்‌ வீணாகப்‌ போய்‌ 
விட்டதே!" என்பது அழ்வாருடைய அனுபவம்‌. 


“இப்போது சொல்லலாம்‌, பகவான்‌ நாமாவை” 
என்றால்‌, ஒரு வார்த்தை பேச முடியவில்லை. பல்‌ 
ஒவ்வொன்றாகக்‌ கழே விழுகிற காலம்‌! “இந்தக்‌ கண்‌ 
என்னுடையதில்லை என்று ஆகிவிட்டதே! இத்தனை 
நாட்களாக இதை அபிமானித்துக்‌ கொண்டிருந்தேனே... 
இந்தக்‌ கண்ணை எவ்வளவு போற்றிப்‌ புகழ்ந்தேன்‌ ! இந்த 
சிரஸ்‌ இப்படிப்‌ போய்விட்டதே; காது துளியும்‌ கேட்க 
வில்லையே... இந்த செவி என்னுடையது என்று எவ்வளவு 
மமகாரமாய்‌ இருந்தேன்‌! இந்த வார்த்தை நம்முடையது 
என்று எத்தனை மமகாரம்‌! இப்போது எதுவுமே நாம்‌ 
சொல்வதைக்‌ கேட்கலையே... இத்தனைப்‌ புலன்களும்‌ 
நம்முடையதில்லையென்றல்லவா ஆகிவிட்டது! 


இதைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்குள்‌ ஜன்மாவே அல்லவா 
முடிந்து போய்விட்டது.” - இத்தனையும்‌ உத்தேசித்துத்தான்‌ 
சொன்னார்‌! “பிறர்க்கே உழைத்து ஏழையானேன்‌ !” 


பிறர்க்கே என்ற சொல்லின்‌ ஏவகாரத்துக்கு 
ஏகப்பட்ட பொருள்‌! 


சுகபிரும்ம மஹரிஷி, பரீஷித்‌ மகாராஜாவுக்கு இதை 
ரொம்ப அழகாக எடுத்துச்‌ சொல்கிறார்‌. 


கொம்புக்கெல்லாம்‌ வர்ணம்‌ அடித்து, தொப்பு 
போட்டு, சலங்கை மாட்டி, அழகான எருது. எத்தனை 
அழகாய்‌ ஓடுகிறது! ஏரிலோ, வண்டியிலோ ட்ட 
பலவாறாக வேலை வாங்கி, வேலை வாங்க, இப்போது 
வேலையே செய்ய முடியாமல்‌ ஓடாகத்‌ தே 


ய்ந்து போன்‌ 
நிலை! 3 
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எருதின்‌ கன்னத்தில்‌ பெரிதாகக்‌ குழி 
விழுந்திருக்கிறது. கண்‌ இரண்டும்‌ ஒதுங்கி நிற்கிறது. 
வாயிலிருந்து நுரையாகக்‌ கொட்டுகிறது! விலா எலும்பெல்‌ 
லாம்‌ தெரிகிறது. அதன்‌ பின்னங்கால்கள்‌ தட்டுகின்றன. 
வண்டியிலே சொண்டு போய்‌ அதைப்‌ பூட்டினால்‌, அதால்‌ 
இழுக்க முடியவில்லை. அப்படியே படுத்துவிட்டது.. 


| வ. 


“சரி, இனிமேல்‌ இந்த எருதினால்‌ பிரயோஜன 
மில்லை” என்று கொட்டகைக்கு அப்பால்‌ உள்ள 
இடத்திலே கொண்டு கட்டி. வைக்கிறான்‌ அதன்‌ சொந்தக்‌ 
காரன்‌. 

அவன்‌ கட்டிய இடத்திலே வெயில்‌ கொளுத்துகிறது.! 
இத்தனை நாளாக நிழலில்‌ நின்ற பிராணி வெயிலில்‌ 
காய்கிறது. அதற்குத்‌ தீனி என்று ஒன்றுமே போடுவதில்லை. 
எப்போதாவது தோன்றினால்‌ ஒரு பிடி. புல்லைக்‌ கொண்டு 
போய்ப்‌ போடுவான்‌. ஜலத்துக்காக அது கத்தும்‌. அவஸ்தைப்‌ 
படும்‌. அனால்‌ அதனால்‌ இனிமேல்‌ பிரயோசனமில்லை 
என்று அவன்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணிவிட்டான்‌! தகாத 
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இடத்திலே அதை விற்றான்‌. அநியாயமாக அடிபட்டு 
மாண்டு போனது அது! 


இத்தனை சிரமப்பட்டு அவனுக்கு உழைத்த எருது 
கடைசியில்‌ இப்படி ஒன்றும்‌ இல்லாமல்‌ போயிற்றே! 


ஏுகபிரும்ம மஹரிஷி சொன்ன இந்தக்‌ கதையைக்‌ 
கேட்டு பரீஷித்‌ மஹாராஜாவுக்குக்‌ கண்ணிலே ஜலம்‌ 
வந்ததாம்‌. 

“ஒரு எருதின்‌ கதை இப்படியிருக்கிறதே!” என்று 
வருந்தினான்‌ ராஜா. 


உடனே சுகபிரும்ம மகரிஷி, “இது எருதின்‌ கதை 
யில்லையப்பா... நம்‌ கதைதான்‌” என்கிறார்‌! 

நரம்புகள்‌ முறுக்கேறி மிடுக்குடன்‌ இருக்கிற 
சமயத்திலே ஏகப்பட்ட காரியங்கள்‌ பண்ணுகிறோம்‌. 
எல்லோரும்‌ நம்‌ உழைப்பை ஏற்றுக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 
கடைசியில்‌ சுவாஸம்‌ மேல்‌ மூச்சு, கீழ்‌ மூச்சு வாங்குகிறது. 
உட்கார முடியவில்லை, எழுந்திருக்க முடியவில்லை. . 
வீட்டில்‌ இருப்பவர்கள்‌ “என்னத்திற்கு இப்படி அலை 
கிறீர்கள்‌ ?” என்று கேட்றொர்கள்‌ ! 

இந்தக்‌ கேள்வி, எருதைக்‌ கொண்டு போய்‌ வெயிலில்‌ 
கட்டியதற்குச்‌ சமம்‌! “இத்தனை நாட்களாக அவர்‌ அலைந்த 
தால்தானே இப்போது நாம்‌ செளக்யமாயிருக்கிறோம்‌' 
என்பது மறந்து போய்விடுகிறது. பெரியவரை உட்கார 
வைத்து விடுகிறார்கள்‌. 

அவர்‌ சாப்பிட உள்ளே வருகிறார்‌, பாவம்‌! 


“நாங்க அங்கே கொண்டு தர மாட்டோமா?” என்று 
கேட்கிறார்கள்‌. எல்லாம்‌ அவருக்கு அங்கேயே வர 
ஆரம்பிக்கிறது... அந்த சமயத்தில்‌ சுற்றியிருப்பவர்கள்‌ 
நாட்களை எண்ண அஆஆரம்பிக்கிறார்களாம்‌... “இவர்‌ 
எப்போது போய்ச்‌ சேருவார்‌...?” என்று. 
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இந்த மாதிரி ஒரு நிலை நமக்கு அந்திமக்‌ காலத்திலே 
வருகிறதே என்று நாம்‌ யோசிக்க வேண்டாமா? 


(இந்த நிலையை உத்தேசித்துத்தான்‌ ஆழ்வார்‌ 
பிறர்க்கே என்று ஏகாரத்தை இழுத்துச்‌ சொன்னார்‌ ! 

“மனைவி மக்களுக்கும்‌, உற்றார்‌ உறவினருக்கும்‌ 
உழைத்தேன்‌' என்பது சாமான்ய அர்த்தம்‌. 

'நாமில்லாத நம்‌ உடம்பிற்கே உழைத்தோம்‌' என்பது 
மெய்யான அர்த்தம்‌. 

அத்மாவுக்காக உழைப்பது அர்த்தமான காரியம்‌, 
ஆத்மா இல்லாத இந்த சரீரத்துக்கே உழைத்து வீண்‌ 
போகிறோம்‌ நாம்‌. 

“சுவாமி, உடல்‌ நலமா? திருமேனி பாங்கா? என்ன 
இப்படி இளைத்து விட்டீர்கள்‌?” என்றெல்லாம்‌ கேட்கி 
றோமே... இது மொத்தமும்‌ என்ன விசாரம்‌? 

சரீர விசாரம்தான்‌ ! 

அத்ம விசாரம்‌ யார்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌ உலகத்தில்‌ ? 
யாரும்‌ பண்ணுவதில்லை. 

நாம்‌ அல்லாத ஒரு வஸ்துவுக்கு ஏகப்பட்ட 
அலங்காரம்‌, ஏகப்பட்ட விசாரம்‌, ஏகப்பட்ட காரியங்கள்‌. 
உடம்பைப்‌ பேணி வளர்ப்பதிலேயே நாள்‌ போய்விட்டது! 

ஆதி சங்கரர்‌ சொன்னதை நாம்‌ அப்படியே 
மனத்திலே எழுதிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. “யார்‌ மோக்ஷத்‌ 
துக்கே அதிகாரி?” என்று ஒரு கேள்வி கேட்டார்‌. 

கேட்டவர்‌ பதிலும்‌ சொல்கிறார்‌: 

“எவனொருவன்‌ உயிரோடு இருக்கும்போதே தன்‌ 
சாரத்தைப்‌ பிணமாக நினைக்கிறானோ, அவனே 
மோக்ஷத்துக்கு அதிகாரி!” 
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அகையினாலேதான்‌ ஆழ்வார்‌ அப்படிப்‌ பாடினார்‌. 
கதறி அழுதவர்‌, எம்பெருமான்‌ அனுக்கிரஹத்தினாலே 
என்ன தெரிந்து கொண்டார்‌ ? 

பகவான்‌ பெயரைக்‌ காலத்தே சொல்வதால்‌ உயர்ந்த 
பலன்‌ கிடைக்கும்‌. 

என்ன பலன்‌? 


குலம்‌ தரும்‌ - நல்ல குலத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌. நல்ல 
குலம்‌ என்றால்‌ என்ன? சில கெட்ட குலங்கள்‌ உண்டு 
என்று அழ்வார்‌ சொல்ல வருகிறாரா? அவருக்குக்‌ குலத்‌ 
துவேஷமா? என்றெல்லாம்‌ சந்தேகம்‌ வரும்‌. 

“குலம்‌ தரும்‌' என்று மனிதர்கள்‌ உண்டாக்கியிருக்கிற 
சாமான்ய குலத்தை அவர்‌ சொல்லவில்லை. பின்னே குலம்‌ 
என்றால்‌ எது...? என்ன...? 

“அடியார்கள்‌ என்ற குலத்தைச்‌ சொல்கிறார்‌ 
அழ்வார்‌. 

தாஸர்கள்‌ என்கிற நிலையிலே நாம்‌ எல்லோருமே 
பொது. அவனுக்கு நாம்‌ எல்லோருமே சமம்‌. ஆவன்‌ 
திருவடியை நாம்‌ அடிபணிந்து விட்டோமானால்‌, 
அடிபணிந்தவர்களிடையே அவன்‌ வித்தியாசமே பாராட்டு 
வதில்லை. எல்லோரையும்‌ சமநோக்குக்‌ கொண்டு 
பார்க்கிறான்‌. 

கீதையிலே இதைச்‌ சொல்கிறான்‌ பகவான்‌. அதைப்‌ 
படித்துவிட்டு ஒருத்தர்‌ விபரீத அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்கிறார்‌. 

எப்படி அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிறார்‌... 2 
அனுஷ்டானம்‌ உள்ளவரும்‌, இல்லாதவரும்‌ சமம்‌ என்று! 

ஒருத்தர்‌ அதிகாலை மூன்று மணிக்கு எழுந்து 
கொள்கிறார்‌. பிரும்ம முஹூர்த்தம்‌. அந்த நேரத்தில்‌ 
எழுந்து, கர்மாநுஷ்டானத்தை முடித்துக்‌ கொண்டு, சூரியன்‌ 
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வருவதற்கு முன்னால்‌ சித்தமாக கையிலே ஆர்க்கியத்தை 
ஏந்தி நிற்கிறார்‌. இப்படி சூர்யோதயத்தைக்‌ கண்டு வணங்க 
அதிகாலை மூன்று மணிக்கே ஹரி நாம சங்கீர்த்தனம்‌ 
பண்ணியபடி எழுந்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்பது 
சாஸ்திரம்‌. 

அப்படி எழுந்து கொள்பவர்‌ ஐந்து வேளை 
பாராயணம்‌, நாள்‌ முழுவதும்‌ விசேஷ பூஜை, பகவத்‌ 
ஆராதனை, பகவத்‌ கதா ச்ரவணம்‌, உயர்ந்த புராணங்களின்‌ 
பாராயணம்‌ என்று மாலை வரை எடுபட்டு, ஒன்பது 
மணிக்கே யோகம்‌ என்கிற பகவானுடைய திருவடியை 
சிரஸிலே நினைத்துக்கொண்டு நிற்கிறார்‌. அந்தத 
திருவடியிலிருந்து அமிர்ததாரை வந்து சிரஸிலே விழுவதாக 
நினைத்து “மாதவா மாதவா” என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே 
தூங்கிப்‌ போகிறார்‌... 


- இப்படி ஒருத்தர்‌ செய்து கொண்டிருக்க, 
இன்னொருத்தர்‌ காலை 11.80க்குத்தான்‌ எழுந்திருக்கிறார்‌. 
எழுந்தவுடனே சாப்பிடுகிறார்‌. சாப்பிட்டுவிட்டு மறுபடியும்‌ 
படுத்துத்‌ தூங்குகிறார்‌! அன்னம்‌, நித்திரை என்று மாற்றி 
மாற்றி இப்படியே பொழுது போகிறது! 

இப்படி இரண்டு பேர்‌ இருந்தால்‌, இந்த இரண்டு 
பேரையும்‌ பகவான்‌ சமமாகப்‌ பார்ப்பான்‌ என்றா 
நினைப்பது...? “அதுதான்‌ அவனே கீதையில்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறானே...”” என்று அனுஷ்டானக்காரரையும்‌, அனுஷ்‌ 
டானமே இல்லாதவரையும்‌ சமமாக்குவதா? 


அப்படிச்‌ செய்தால்‌, அனுஷ்டானம்‌ காக்கிறவனுக்கு 
என்ன ஏற்றம்‌? அதைப்‌ பண்ணாதவருக்கு என்ன தாழ்வு ?... 

கீதையைத்‌ தவறாக எண்ணிக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. 
பகவானுடைய திருவுள்ளம்‌ என்னவென்று கேட்டால்‌... 
அதற்கு ஒரு விளக்கம்‌ எழுதியிருக்றொர்‌ ராமானுஜர்‌. 
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“ஹே அர்ஜுனா! என்‌ திருவடியைப்‌ பற்றினவரிடை 
யிலே நான்‌ வித்தியாசம்‌ பாராட்டுவதில்லை...” என்று 
பகவான்‌ சொன்னதாக விளக்கம்‌. 


அப்படியானால்‌ திருவடியைப்‌ பற்றாதவர்களுக்கு 
அந்த அருள்நோக்கு இல்லை என்று ஆகிறது அல்லவா? 


அகவே, பகவான்‌ நாமம்‌ நமக்குக்‌ குலம்‌ தரும்‌ 
என்றால்‌ - நல்ல குலத்திலே நம்மைச்‌ சேர்க்கும்‌ நல்ல குலம்‌ 
என்பது அவனுடைய தாஸர்களின்‌ குலம்‌. 


திருப்பதியிலே கபிஸ்தலம்‌ சுவாமிகள்‌ என்பவர்‌ 
எழுந்தருளியிருந்தார்‌. அவரிடத்தில்‌ எல்லாரும்‌ பிரும்ம 
சூத்திர பாஷ்யம்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 


அப்போது ஒரு வெளவால்‌ ரொம்ப துடி. துடித்த 
நிலையில்‌ அவர்‌.-இருவடியில்‌ வந்து விழுந்தது. உடனே 
அவர்‌ பெருமானை தியானம்‌ பண்ணி “நீ இந்த அத்மாவை 
ஏற்கணும்‌' என்றார்‌. வெளவால்‌ பலம்‌ பெற்றுப்‌ பறந்து 
போய்‌ விட்டது! 


அங்கே இருந்தவர்கள்‌ பார்த்தார்கள்‌... நாங்களும்‌ 25 
வருடமாகக்‌ காலக்ஷேபம்‌ செய்கிறோம்‌. ஒருநாள்‌ இந்த 
பாக்யம்‌ எங்களுக்குக்‌ கிடைக்கவில்லையே... என்று 
வருந்தினார்கள்‌. 

அவ்வளவு சுலபமா மோக்ஷம்‌ என்பது..? அவன்‌ 
திருவடி பற்றினவர்களுக்கே அது ௫ித்திக்கிறது ! 

எம்பெருமான்‌ பெருமையை உணர்ந்த பக்ஷி, 
ஜந்துக்கள்கூட மோக்ஷத்தை அடைகின்றனவே... நமக்கு 
அவன்‌ அறிவையும்‌ கொடுத்து ஆசார்யரையும்‌ தந்திருக்‌ 
கிறான்‌... அவனைச்‌ சரணாகதி பண்ண வேண்டும்‌ என்கிற 
அறிவு நமக்கு இருக்க வேண்டாமா...? 

அந்த அறிவுதான்‌ தாஸன்‌ என்கிற குலத்தில்‌ நம்மைக்‌ 
கொண்டு சேர்க்கும்‌. 


குலம்‌ தரும்‌ என்பதற்கு விளக்கம்‌ சொன்னேன்‌. 
அடுத்ததாக “செல்வம்‌ தந்திடும்‌...' அஷ்டாக்ஷர மந்திரம்‌ 
இருக்கிறதே, அது செல்வத்தை வாரி வாரிக்‌ கொடுக்கும்‌. 
செல்வம்‌ என்றால்‌ என்ன..? போக போக்யங்கள்‌. உலகத்தில்‌ 
நாம்‌ விரும்பக்கூடிய சாமானிய திரவியம்‌. 

அஷ்டாக்ஷரம்‌ இதையும்‌ கொடுக்கும்‌; அழியாத 
செல்வம்‌ ஒன்றையும்‌ கொடுக்கும்‌. 

நீங்காத செல்வம்‌ நிறைந்தேலோர்‌ எம்பாவாய்‌. 
என்கிறாள்‌ ஆண்டாள்‌ - அது என்ன செல்வம்‌..? எம்பெரு 
மான்‌ திறாவடியிலே நித்ய கைங்கர்யம்‌ செய்யும்‌ வாய்ப்புத்‌ 
தான்‌ அது. 

“பண்டுரீதி கொலுவிய்யவய்ய ராம!” என்கிறார்‌ 
தியாகராஜ ஸ்வாமி. 'பண்டு' என்றால்‌ வேலைக்காரன்‌ 
என்று பொருள்‌. உன்‌ திருவடியிலே எப்போதும்‌ கைங்கர்யம்‌ 
பண்ணும்படியான யோக்யதையை எனக்குக்‌ கொடேன்‌...” 
என்று அந்த ராமனிடத்திலே பிரார்த்திக்கிறார்‌. ஆகையி 
னாலே எம்பெருமான்‌ திருவடியிலே நித்ய கைங்கர்யம்‌ 
நமக்குக்‌ கிடைக்க வேண்டும்‌. “நான்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டும்‌..? உனக்கு என்ன கைங்கர்யம்வேண்டும்‌... ? என்று 
கேட்டுக்‌ கேட்டு, எம்பெருமானிடத்திலே கையைக்‌ கட்டிக்‌ 
்‌ கொண்டு நிற்க வேண்டும்‌. 

அழியாச்‌ செல்வம்‌ எது என்று கேட்டால்‌, இந்த நித்ய 
கைங்கர்யம்தான்‌. நமது தலையிலே “கைங்கர்ய ஸ்ரீ:' என்று 
பட்டம்‌ சூட்டி, யுவராஜ பட்டாபிஷேகம்‌ பண்ணி அழகு 
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பார்க்கிறான்‌ பரமாத்மா! அப்படிப்பட்ட செல்வத்தை 
இந்த அஷ்டாக்ஷர மந்திரம்‌ : அளித்திடும்‌. 


“அடியார்‌ படுதுயர்‌ ஆயினவெல்லாம்‌ நிலம்தரம்‌ 
செய்யும்‌... 


அவன்‌ திருவடியை ஆச்ரயிக்காதவர்களுக்கெல்லாம்‌ 
உலகத்தில்‌ ஏகமாக கஷ்டம்‌! சரீரத்தில்‌ கஷ்டம்‌, 
குடும்பத்தில்‌ கஷ்டம்‌, சேர்ந்தவர்களால்‌ கஷ்டம்‌! 
விருத்தியில்‌ கஷ்டம்‌, வாழ்க்கையில்‌ கஷ்டம்‌ - மொத்தமும்‌ 
கஷ்டம்‌! கஷ்டம்‌! கஷ்டம்‌! 


இதெல்லாம்‌ ஒரு கஷ்டமா...? இதைவிடப்‌ பெரிய 
கஷ்டம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. இப்போது அடுக்கிய கஷ்டங்க 
ளெல்லாம்‌ அதில்‌ அந்தர்கதம்‌. அது என்ன கஷ்டம்‌ என்று 
கேட்டால்‌, அதுதான்‌ பிறவி என்கிற கஷ்டம்‌! மறுபடியும்‌ 
பிறத்தல்‌ இருக்கிறதே... பிறவித்‌ துயர்‌! அதுதான்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ உள்ளடக்கிய கஷ்டம்‌. 

“அதலால்‌ பிறவி வேண்டேன்‌ 


அரங்கமா நகருளானே” என்றார்‌ ஆழ்வார்‌. “பிறவியே 
வேண்டாம்‌” என்று தீர்மானமாய்ச்‌ சொல்லி விட்டார்‌. 


வேத நூல்களெல்லாம்‌ “நூறு ஆண்டுகளுக்கும்‌ 
மேலாகச்‌ இறப்பாக வாழு!” என்று ஆசீர்வாதம்‌ 
பண்ணுகின்றன. 


அனால்‌ ஆழ்வார்‌ கேட்கிறார்‌; 'பூரணமாக எப்படி 
இருப்பதாம்‌...? ஆயுளில்‌ பாதியும்‌ உறங்கியல்லவா 
கழிகிறது !” என்று. 


இரவிலே தூங்கிப்‌ போய்விடுகிறோம்‌ இல்லையஈ? 
அதைத்தான்‌ சொல்கிறார்‌. நூறு வயது வாழ்ந்தாலும்‌ 
ஐம்பது வயது தூக்கத்தில்‌ போய்‌ விடுகிறதே! மீதி ஐம்பது 
வருட வாழ்க்கைதானே வாழ்க்கை? 
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னல்‌ அவனள வன்க அணக அகத்‌ கவத கடவ திகதி க் படப்‌ பட்டப்‌ ட! 

ஆழ்வார்‌ சாஸ்திர ரீதியாகப்‌ பாசுரத்தை எழுதி 
யுள்ளார்‌. அதனால்‌ ராத்திரியில்‌ தூங்குவதை மட்டும்‌ 
கணக்கில்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. மத்தியான 
தூக்கத்தையும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌ பாசுரத்தையே மாற்ற 
வேண்டி வரும்‌ - 'முக்காலும்‌ உறங்கிப்‌ போகும்‌' என்று 
மாற்ற வேண்டி வரும்‌! 

சரி, விழித்திருக்கிற பாதி ஆயுள்‌ காலத்தை எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌, அதிலே பேதை, பாலகன்‌, பிணி, பச, மூப்பு, 
துன்பம்‌... எத்தனை கஷ்டங்கள்‌ ! இதையெல்லாம்‌ ஒருத்தர்‌ 
பார்த்தாரானால்‌ மறுபடி பிறவி வேண்டும்‌ என்று 
தோன்றுமா... ?! 

எத்தனை வியாதிகள்‌ ! வயதானவர்‌... தள்ளாடி, கண்‌ 
பார்வை கெட்டு, நடக்க முடியாமல்‌ வருகிறார்‌ என்றால்‌... 
அவரை மிடுக்கோடு ஒருவன்‌ பார்க்கிறான்‌. 'என்ன இப்படி. 
விழுகிறதே...?” என்று கேட்கிறான்‌. இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ நாள்‌ 
போனால்‌ அவனுக்கும்‌ அதே கதிதானே...? வயோதிகம்‌ 
மிகக்‌ கொடியது. ஹிம்சைகள்‌ ! ஹிம்சைகள்‌ ! - அகையினா 
லேதான்‌ இந்தப்‌ பிறவியே வேண்டாம்‌ என்றார்‌. 

இந்தப்‌ பிறவியை நாம்‌ வேரோடு அறுக்க வேண்டு 
மானால்‌, அதைப்‌ போக்கக்கூடிய மருந்து இதுதான்‌ 
நாராயணா என்னும்‌ நாமம்தான்‌. 

ஆகையினாலேதான்‌ “துஞ்சும்‌ போது நினைமின்‌; 
துயர்வரில்‌ அழைமின்‌” என்று இந்த நாமாவைக்‌ 
குறிப்பிட்டுச்‌ சொன்னார்‌ அழ்வார்‌. 

துஞ்சும்போது அழைப்பதா... ? தூங்கும்‌ போது 
எப்படி “நாராயணா நாராயணா” என்று சொல்வதாம்‌...? 

இதற்கு மகான்கள்‌ வியாக்யானம்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை என்பவர்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌. அவருக்கு வியாக்யான சக்ரவர்த்தி என்பே 
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பெயர்‌. ஒவ்வொரு அக்ஷரத்தையும்‌ துருவித்‌ துருவி எடுக்கக்‌ 
கூடியவர்‌! 

அவர்‌ சொல்கிறார்‌ : 'துஞ்சும்போது அழைமின்‌' 
என்றால்‌ தூக்கத்தில்‌ கூப்பிட வேண்டும்‌ என்று அர்த்தம்‌ 
இல்லை... தூக்கம்‌ வர வரையில்‌ கூப்பிடுங்கள்‌ என்று 
அர்த்தம்‌.” 

நாராயணா நாராயணா’ என்று சொல்லிக்‌ 
கொண்டே தூங்க வேண்டும்‌. நாராயணா நாராயணா" 
என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே எழுந்திருக்க வேண்டும்‌. 
அதற்கு என்ன பலன்‌ கிடைக்கிறது என்றால்‌, தூங்கும்‌ 
நேரத்திலும்‌ அந்த நாமத்தைச்‌ சொன்ன பலன்‌. 

அகையினாலே, தூங்குகிற நேரத்தில்‌ சொல்லாமலே 
யிருந்தாலும்‌ சொன்ன பலன்‌ கிடைத்து விடுகிறது! மிகவும்‌ 
ரஸமான வியாக்யானம்‌ இது! 


6 ல்‌ 

நீள்‌ விசும்பு அருளும்‌.” அடுத்த பலன்‌ இது. 
வைகுண்டத்தையே நம்‌ உள்ளங்கை நெல்லிக்கனி 
யாக்குவது. 

“அருளொடு பெருநிலம்‌ அளிக்கும்‌ - அதாவது 

. மோக்ஷ சாம்ராஜ்யத்தை நமக்குக்‌ கொடுத்திடும்‌. 

“பெற்ற தாயினும்‌ ஆயின செய்யும்‌” - அம்மாவைக்‌ 
காட்டிலும்‌ நமக்குச்‌ செய்யக்‌ கூடிய உயர்ந்த பிரத்யக்ஷ 
தேவதை உலகத்தில்‌ உண்டோ...? ்‌ 

'காயத்ரியைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்த மந்திரம்‌ இல்லை; 
அம்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ தெய்வம்‌ இல்லை' என்பது 
சாஸ்திரம்‌. 

ஆகையினாலேதான்‌ காயத்ரியைத்‌ தவறாமல்‌ 
சொல்வது. காயத்ரியில்‌ பிறந்து, அஷ்டாக்ஷரமாக வளர்ந்து 


வருவதாலே அந்த ஏற்றமுடைய மந்திரமானது தாயைப்‌ 
போல நம்மைக்‌ காக்கும்‌. 
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எனவேதான்‌ “பெற்ற தாயினும்‌ ஆயின செய்யும்‌' 
என்கிறார்‌. 


கடைசியாக என்ன சொல்கிறார்‌ அழ்வார்‌...? 'நலம்‌ 
தரும்‌ சொல்லை நான்‌ கண்டு கொண்டேன்‌... 


நலம்‌ தரும்‌ சொல்லை, இதோ நான்‌ கூறினேன்‌” “நான்‌ 
சொன்னேன்‌” என்று சொல்லலாமே... “நான்‌ கண்டு 
கொண்டேன்‌! என்று அழ்வார்‌ குறிப்பிடக்‌ காரணம்‌ 
என்ன..? 

“கண்டு கொண்டேன்‌' என்றால்‌, “அந்தச்‌ சொல்லுக்கு 
உரியவரை நான்‌ இங்கு பார்த்தேன்‌... என்று பொருள்‌. 
அகையினால்‌, நாமும்‌ அந்தத்‌ திருநாமத்தைச்‌ சொன்னோ 
மானால்‌, நாமும்‌ அவனைப்‌ பார்க்க முடியும்‌. 


இப்படிப்‌ பல ஏற்றங்களை நல்கும்‌ அந்த 
எட்டெழுத்து மந்திரம்‌. அதை வேதம்‌ நமக்கு விவரிக்கிறது. 

£பிரவணமாகிற ஒற்றை எழுத்து; நம: என்கிற 
பதத்துக்கு வருவோம்‌. இந்த சஹஸ்ர நாமத்துக்கு மூலம்‌ 
வேதம்‌. வேதத்தில்‌, அந்த விஷ்ணு சூக்தத்தில்‌ வருகிற ஒரு 
மந்திரத்தில்‌ எட்டு முறை விஷ்ணு சப்தம்‌ வருகிறது. அந்த 
எட்டும்‌ எதைக்‌ காட்டுகின்றன என்றால்‌, (ஓம்‌ நமோ 
நாராயணாய” என்கிற எட்டெழுத்து மந்திரத்தில்‌ இருக்கக்‌ 
கூடிய ஒவ்வொரு எழுத்தையும்‌ காட்டுகின்றன. 
அகையினால்‌, “விஷ்ணு' என்று ஒருமுறை சொன்னாலே 
நாராயண மந்தரப்‌ பெருமையை நாம்‌ உணர்ந்தவர்களா 
கிறோம்‌. 

வேதம்‌ அதை எட்டு தடவை சொல்லிக்‌ காட்டுகிறது; 
சஹஸ்ரநாமம்‌ மூன்று தடவை சொல்கிறது. இதே சஹஸ்ர 
நாமத்தில்‌ நாராயண என்கிற சப்தம்‌ எத்தனை தடவை 
வந்திருக்கிறது என்று கேட்டால்‌, ஒரே ஒரு தடவைதான்‌ 
வந்திருக்கிறது ! 
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ஒருத்தர்‌ கேட்டார்‌ : - “ 'விஷ்ணு' மூன்று தடவை 
வருகிறதே “நாராயணா' என்பது எட்டு முறை வர 
வேண்டாமோ... ?” 

விஷ்ணு என்பதிலேயே சர்வமும்‌ அடங்கியிருக்கிறத 
னாலே “விஷ்ணு என்று சொன்னாலே அவனுடைய 
பெருமையை விளக்கக்‌ கூடியதனாலே, நாராயணனுடைய 
பொருளை நமக்குக்‌ காட்ட வல்லதினாலே... இப்படி 
அமைக்கப்பட்டிருக்கிறது' என்பதுதான்‌ பதில்‌. 

பரமாத்மா எங்கேயும்‌ இருக்கிறான்‌; அந்த நாராயண 
மந்த்ரத்துக்குள்ளேயும்‌ இருக்கிறான்‌ என்பதைத்தான்‌ 
விஷ்ணு சப்தம்‌ உணர்த்துகிறது. 

நாராயண மந்த்ரம்‌ என்ன சொல்கிறது என்றால்‌, 
'எல்லாவற்றிலேயும்‌ அவன்‌; எல்லாம்‌ அவனிடத்திலே...' - 
நாராயண என்பதற்குத்‌ தமிழில்‌ எளிய விளக்கம்‌ இதுதான்‌. 

விச்வம்‌ - எல்லாமாய்‌ இருக்கிறான்‌. 

விஷ்ணு : - எல்லாவற்றினுள்ளும்‌ இருக்கிறான்‌. 

விச்வம்‌, விஷ்ணு இவை இரண்டுமே நாராயண என்ற 
சொல்லுக்கு அர்த்தம்‌ காட்டுகின்றன. 

இப்படி சமஸ்த விஷயங்களையும்‌ தன்னுள்ளே 
அடக்கி வைத்திருப்பதனாலே விஷ்ணு என்பது வெறும்‌ 
சொல்‌ அல்ல... அவன்‌ சர்வ வியாபி என்பதைக்‌ குறிக்கும்‌ 
மந்த்ரம்‌. எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ சராசரங்களிலும்‌ பரவி 
யிருக்கிறான்‌. 

பூதத்தாழ்வார்‌ சொல்கிறார்‌ £மனத்துள்ளான்‌ 
மாகடல்‌ நீருள்ளான்‌'. இது வேத வாக்யத்தின்‌ தமிழ்‌ வடிவம்‌ 
தான்‌! அந்தர்யாமி ப்ராஹ்மணம்‌ என்ற உபநிஷத்‌ 
பாகத்திலும்‌ இதே பொருள்பட வாக்கியம்‌ இருக்கறது. தீ 

“சமுத்திரமே நமக்கு பந்து' என்ற பொருளுடன்‌ 

ஜார்‌ வேதம்‌ முடிகிறது. 
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சமுத்திரம்‌ பந்துவா...? அது எப்படி? 

சமுத்திரம்‌ என்றால்‌ அதிலே சயனித்திருக்கும்‌ 
பகவான்‌. வித்யாரண்யர்‌ பாஷ்யம்‌ எழுதுகிறார்‌. அதில்‌, 
“சமுத்திரம்‌ என்றால்‌ பகவான்‌ என்று அர்த்தம்‌' என்கிறார்‌. 

சமுத்திர ஸ்வரூபியாய்‌ இருக்கிறான்‌; பர்வதத்தைப்‌ 
பார்த்தால்‌ பகவத்‌ ஸ்வரூபம்‌ தெரிகிறது; விருக்ஷங்களைப்‌ 
பார்த்தால்‌ அதுவும்‌ பகவத்‌ ஸ்வரூபம்‌. ஜோதியைப்‌ 
பார்த்தால்‌ அதுவும்‌ பகவத்‌ ஸ்வரூபம்‌. சூரியன்‌ பிரகாசிக்‌ 
கிறான்‌. அது விஷ்ணு; சந்திரன்‌ பிரகாசிக்கிறான்‌ - அது 
விஷ்ணு; நட்சத்திரங்களெல்லாம்‌ பிரகாசிக்கின்றன - 
அவையும்‌ விஷ்ணு; விருட்சங்கள்‌ நிற்கின்றன - அவையும்‌ 
விஷ்ணு; பர்வதம்‌, நிலம்‌, ஜலம்‌... யாவும்‌ விஷ்ணுவே. 

எல்லா இடத்திலும்‌ அவன்‌ பரவியிருப்பதனாலே 
“மாகடல்‌ நீருள்ளான்‌' என்பது ஏற்றமான வாக்கியம்‌. 

உபநிஷத்தையும்‌ அழ்வாருடைய திவ்ய வாக்கையும்‌ 
ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கிறபோது உண்மை புரிகிறது. உண்மை 
புரியும்போது அனந்தம்‌ ஏற்படுகிறது. அந்த ஆனந்தத்தை 
அனுபவித்தால்தான்‌ தெரியும்‌. வாயால்‌ விளக்கிச்‌ சொல்ல 
முடியாது: 

நம்‌ உள்ளுக்குள்ளேயும்‌ பரமாத்மா எழுந்தருளியிருக்‌ 
கின்றானே! அதனால்தான்‌ உறங்கி எழும்‌ பொழுது கூட 
மெள்ள எழுந்திருக்க வேண்டும்‌ என்கிறார்கள்‌. தூக்கத்தி 
லிருந்து தடாலென்று எழுந்து தடுமாறி, கதவில்‌ சிலர்‌ 
இடித்துக்‌ கொள்வார்கள்‌. அப்படியெல்லாம்‌ அமர்க்களம்‌ 
செய்யக்கூடாது! 

ஏன்‌ மெள்ள எழுந்து கொள்ளவேண்டும்‌ என்று 
கேட்டால்‌, நம்முடைய ஹ்ருதயத்திலே பகவான்‌ 
இருக்கிறான்‌ இல்லையா...? அந்த பகவானுக்கு எந்தவித 
தீங்கும்‌ ஏற்படக்கூடாது; அவன்‌ சுரக்ஷிதமாக இருக்க 
வேண்டும்‌ என்பதற்காக. “நாம்‌ வேகமாக எழுந்திருந்தால்‌ 
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அவனுக்கு என்ன ஆகிப்‌ போகுமோ' என்கிற மென்‌ 
உணர்வுடன்‌ எழுந்திருக்க வேண்டும்‌. 

ஹிரண்ய கசிபுவினுடைய ஆட்கள்‌, பிரஹ்லாதனை 
மலை மேலிருந்து உருட்டினார்கள்‌. அந்தக்‌ குழந்தை, மலை 
மேலிருந்து விழுகிறது. பெரிய பள்ளத்தாக்கிலே போய்‌ 
விழுகிறது. “நான்‌ சின்னபின்னமாகிப்‌ போயிடுவேனோ...?” 
என்று அந்தக்‌ குழந்தை பயப்படவில்லையாம்‌. 

“ஹ்ருதயத்துக்குள்ளே பகவான்‌ உட்கார்ந்திருக்‌ 
இொனே, அவனுக்கு அடிபட்டுவிடப்‌ போகிறதே! என்ன 
ஆகுமோ...' என்று ஹ்ருதயத்திலே உள்ள பகவானை 
இரண்டு கைகளாலும்‌ பிடித்துக்கொண்டு விழுந்ததாம்‌. 
அந்தக்‌ குழந்தை: 


அதை பகவான்‌ பார்க்கிறார்‌; மஹாலக்ஷ்மி பார்க்‌ 
கிறாள்‌; பூமாதா பார்க்கிறாள்‌... நம்முடைய பர்த்தாவை - 
நாராயணனை இந்தக்‌ குழந்தை இவ்வளவு ஜாக்கிரதையாக 
ரக்ஷிக்கிறதே, இந்தக்‌ குழந்தையை நாம்‌ ரக்ஷிக்க 
வேண்டாமா... என்று அந்த பூமாதா ம்ருதுவாக மாறி, 
வெல்வெட்டு மெத்தையிலே விழுகிற மாதிரி பிரஹ்லா 
தனைத்‌ தாங்கிக்‌ கொண்டாள்‌ ! 


பிரஹ்லாதன்‌ கதையைப்‌ போன வாரம்‌ 
சொன்னேன்‌. பகவான்‌ நமக்குள்ளே இருக்கிறான்‌ என்ற 
சிந்தனை நமக்கு இருந்து கொண்டேயிருக்க வேண்டும்‌. 
அதனாலேதான்‌ இந்த சரீரத்தை ரக்ஷிக்க வேண்டிய 
பொறுப்பு நமக்கு இருக்கிறது. அவன்‌ வாழும்‌ கோயில்‌ இது 
என்பதால்‌ இதை சுத்தி பண்ணவேண்டும்‌. 

“கோவில்‌' என்று நாம்‌ எப்படித்‌ தெரிந்து கொள்‌ 
கிறோம்‌? நாம்‌ சென்று சேவிக்கிற கோவில்களைப்‌ 
பார்த்தோமானால்‌, மதில்‌ சுவரைச்‌ சுற்றிச்‌ சுண்ணாம்பும்‌ 
காவியும்‌ அடித்திருக்கும்‌. பகவான்‌ வாழும்‌ கோவில்‌ 
என்பதால்‌ அதற்குச்‌ சில இலட்சணங்கள்‌ உண்டு. அதே 
போல்தான்‌ சரீரத்துக்கு அவரவர்‌ சம்பிரதாயப்படி சில 
அலங்காரங்களைப்‌ பண்ணிக்‌ கொள்வது. இந்த 
அலங்காரங்களெல்லாமே பகவானுக்காக என்று 
சொன்னால்‌, அதில்‌ தப்பேயில்லை. நமக்காக என்னும்‌ 
போது தான்‌ உபத்திரவமே! எதைப்‌ பண்ணினாலும்‌ 
“பகவானுக்காக' என்று பண்ணி விட்டோமானால்‌, 
தோஷமே கிடையாது. 

அதனால்தான்‌ கீதையிலே பரமாத்மா அப்படிச்‌ 
சொல்கிறான்‌ - எதைப்‌ பண்ணினாலும்‌ பகவானுக்காகப்‌ 
பண்ணிவிடு என்கிறான்‌. 

சஹஸ்ரநாமத்துக்கு பாஷ்யம்‌ எழுதிய பராசர 
பட்டர்‌, ஒரு சமயம்‌ ஸ்ரீரங்கத்திலே உபன்யாசம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. அன்றைய தினம்‌ உபன்யாசத்துக்கான 
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விஷயம்‌ என்னவென்றால்‌ - வைராக்கியம்‌. எப்படி 
வைராக்கியமாய்‌ இருப்பது என்று விளக்கிக்‌ கொண்டி 
ருந்தார்‌. ஏகப்பட்ட உதாரணங்கள்‌ சொன்னார்‌. 'தாமரை 
இலைத்‌ தண்ணீர்‌ மாதிரி ஒட்டிக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌; எதிலேயும்‌ பற்று வைக்கக்‌ கூடாது; 
சர்வத்தையும்‌ விட்டுவிட வேண்டும்‌... - இப்படி ஏகமாக 
உபதேசம்‌ பண்ணினார்‌. 


இந்த உபன்யாசத்தைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ அத்தனை 
பேரும்‌ மறுநாள்‌ குளிக்கவே இல்லை! பல்‌ தேய்க்கவில்லை; 
அலங்காரம்‌ செய்து கொள்ளவில்லை... ! 


“ஏன்‌?” என்று கேட்டால்‌, 'என்னத்துக்காக 
அலங்காரம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்வதாம்‌? இந்த சரீரத்தினால்‌ 
என்ன பிரயோஜனம்‌...? சரீரத்திலே பற்று வைக்கக்‌ கூடாது 
என்று நேற்றுத்தானே உபன்யாசம்‌ கேட்டோம்‌... என்று 
அத்தனை பேரும்‌ ஒன்று போல பதில்‌ சொல்கிறார்கள்‌ ! 
பரம வைராக்கியமாக மாறி விட்டது போல்‌ பேசினார்கள்‌ ! 


இந்த பராசர பட்டர்‌ இருக்கிறாரே... இவர்‌ ரங்க 
நாதருக்குப்‌ புரோஹிதர்‌. கோவிலில்‌ இவர்‌ போனால்தான்‌ 
எல்லாமே நடக்கும்‌. 


ஸ்ரீரங்கத்திலே ஒரு சம்ப்ரதாயம்‌ உண்டு. 
பெருமாளுக்கு என்ன செய்தாலும்‌ அதை உரக்க அறிவிப்பு 
பண்ணிவிட்டுச்‌ செல்வார்கள்‌. 


“திருவால வட்டம்‌!” என்று அறிவித்து அந்த 
உபசாரத்தைப்‌ பண்ணுவார்கள்‌. 


“பட்டர்‌ புருஷ சூக்தம்‌” என்று சொல்லி, பிறகு புருஷ 
சூக்தத்தைச்‌ சொல்லுவார்கள்‌. 

பார்க்கிறவர்களும்‌ கேட்கிறவர்களும்‌ 
நடக்கிறது என்று தெரிந்து அனுபவிப்பார்கள்‌. 


என்ன 
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இப்படி அந்தக்‌ காலைப்‌ பொழுதிலே பகவானுக்கு 
உபசாரங்கள்‌ நடக்கின்றன. ராத்திரி உபன்யாசம்‌ கேட்டவர்‌ 
களெல்லாம்‌ எந்தவித அலங்காரமும்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ அப்படியப்படியே கோவிலுக்கு வந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌ . 

ரங்கநாதருக்குப்‌ பக்கத்திலே பட்டர்‌ நிற்கிறார்‌. கமகம 
வென்று சந்தனத்தை உடம்பு முழுதும்‌ பூசிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறார்‌. சிரசிலே இருக்கும்‌ அவர்‌ குடுமியில்‌ இத்தனை 
புஷ்பத்தைவேறு சூட்டிக்கொண்டு, ஏகமாய்‌ அலங்காரம்‌... ! 
பட்டு பீதாம்பரம்‌ என்ன...? மாலை என்ன...? திருமணி 
ஹாரங்கள்‌ அணிந்திருக்கிறார்‌. ரங்கநாதருக்கு மிக 
அருகிலே நின்று கொண்டிருக்கிறார்‌. 

உபந்யாசம்‌ கேட்டவர்கள்‌ அத்தனை பேரும்‌ நடுங்கிப்‌ 
போய்விட்டார்கள்‌! அவரிடம்‌ கேட்டார்கள்‌: “சுவாமி! 
ராத்திரி சொன்ன உபன்யாசமெல்லாம்‌ உமக்கு 
(9ல்லையா...? எங்களுக்கு மட்டும்தானா...? வைராக்கிய 
மெல்லாம்‌ உமக்கு இல்லையா? நாங்கள்‌ மட்டும்தான்‌ 
அதைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டுமா... ?” 

கேட்டவர்களுக்கு பட்டர்‌ பதில்‌ சொன்னார்‌; 

வைராக்கியத்தோடு இரு' என்று நான்‌ சொன்னது 
வாஸ்தவம்தான்‌. நானும்‌ வைராக்கியமாகத்தானே இருந்து 
கொண்டிருக்கிறேன்‌.” 

“இது என்ன வைராக்கியம்‌?... இப்படி உடம்பு 
முழுவதும்‌ சந்தனத்தைப்‌ பூசிக்‌ கொண்டு இவ்வளவு 
அலங்காரம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்வது எதில்‌ சேர்த்தி... ? இதிலே 
எப்படி வைராக்கியம்‌ சித்திக்கும்‌... ?” 

“இதையெல்லாம்‌ நான்‌ எனக்காகவா பண்ணிக்‌ 
கொண்டேன்‌...?”” 


“பின்னே யாருக்காகப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டீர்கள்‌... 2” 
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“இந்த ரங்கநாதருக்காக அல்லவா பண்ணிக்‌ 
கொண்டேன்‌ !” 

அத்தனை பேரும்‌ வாயடைத்துப்‌ போனார்கள்‌. 
அதன்பின்‌ ஒரு வார்த்தை பேசவில்லை! 


சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌ பரமாத்மாவைக்‌ கொண்டாடு 
கிறது: “அவன்‌ சர்வ ரஸமாக இருக்கிறான்‌; சர்வ கந்தமாக 
(மணமாக) இருக்கிறான்‌... என்கிறது. அப்படிப்பட்ட 
எம்பெருமான்‌ பக்கத்திலே துர்கந்தமாக நாம்‌ போய்‌ 
நிற்கலாமா...? 

“ஒரு வீட்டிலே கல்யாணம்‌ நடக்கிறது; அல்லது 
விசேஷமான . காரியம்‌ நடக்கிறது. அந்த நேரத்திலே 
வாசலில்‌ பந்தல்‌ போட்டு, மாவிலைத்‌ தோரணம்‌ கட்டி 
அலங்காரம்‌ பண்ணுவதில்லையா? அந்த மாதிரிதான்‌...ரங்க 
நாதர்‌ எழுந்தருளியிருக்கிற இடத்திலே ஒரு பந்தல்‌ போட்டு 
அலங்காரம்‌ செய்வது மாதிரிதான்‌ நாம்‌ நம்மை 
அலங்கரித்துக்‌ கொள்வதும்‌...” - இந்த விளக்கத்தைப்‌ 
பராசர பட்டர்‌ சொன்னதும்‌ அத்தனை பேரும்‌ நடுங்கிப்‌ 
போய்விட்டார்கள்‌. 

“அலங்காரம்‌ எதற்குப்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிறோம்‌... ?” 

“பகவானுக்காக...” 

“எதற்காகச்‌ சாப்பிடுகிறோம்‌... ? 

“அந்தர்யாமி நிவேதனத்துக்காக...” 

- இப்படி, உள்ளே இருக்கிற பரமாத்மாவுக்கு என்று 
தர . ல யக ! 
நினைத்துக்‌ கொண்டு ஒவ்வொரு காரியத்தையும்‌ செய்தோ 
மானால்‌ அது பலனைத்‌ தரும்‌. வைராக்கியத்திவுடைய 

உச்சம்‌ அது - மிக உயர்ந்த நிலை. 

எல்லாம்‌ “எனக்கு எனக்கு' என்று தட 
நினைத்துக்‌ கொண்டால்தான்‌ உபத்திரவங்கள்‌ வத்து 
சேரும்‌; இன்னலுக்கு வழி. ஆகையினால்‌ பகவானுக்காக 
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என்றே ஒவ்வொரு செயலையும்‌ அர்ப்பணித்துச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. 


உள்ளுக்குள்ளே பரமாத்மா எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. 
எங்கும்‌ பிரவேசிக்கக்‌ கூடியவன்‌ நமக்குள்ளேயும்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌; அசேதனங்களுக்குள்ளேயும்‌ இருக்கிறான்‌ என்ற 
உயர்ந்த சாஸ்திரத்தை அந்த விஷ்ணு: என்கிற வாக்கு 
உணர்த்துகிறது. 


நமக்குள்ளே இருக்கிறவனை நாம்‌ பார்க்க 
முடியுமா...? முடியும்‌. ஆசார்யர்களால்‌ கொடுக்கப்பட்ட 
மந்திரத்தின்‌ மூலமாக. 


ஒரு மந்திரத்தை நாமாக எடுத்து புத்தகத்திலே படித்து 
மனப்பாடம்‌ பண்ணக்‌ கூடாது. அதை மனப்பாடம்‌ செய்து 
ஜபம்‌ பண்ணினால்‌ ஒரு நாளும்‌ பலனைக்‌ கொடுக்காது. 
ஆசார்யரிடத்திலே சென்று அடிபணிந்து, அவர்‌ உபதேசம்‌ 
பண்ணிய பிற்பாடுதான்‌ அந்த மந்திரத்தை நாம்‌ அனுஷ்‌ 
டானத்தில்‌ வைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 

ஆகையினாலேதான்‌ சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறது: 
மந்திரத்தினிடத்திலேயும்‌ மந்திரத்தின்‌ உள்ளீடான தேவதை 
யிடத்திலேயும்‌ மந்திரத்தை உபதேசிக்றெ அசார்யரிடத்தி 
லேயும்‌ சமானமான பக்தி நமக்கு இருக்கவேண்டும்‌. 
அப்போதுதான்‌ அது சித்தியைக்‌ கொடுக்கும்‌ - பூரண 
பலனைக்‌ கொடுக்கும்‌. 


மந்திரம்‌ கையில்‌ வந்ததுமே ஒருத்தர்‌ அசார்யனை 
மறந்துவிட்டார்‌. அவரை நினைப்பதே இல்லை...மந்திரம்‌ 
பலனைக்‌ கொடுக்குமா...? 


மந்திரத்தினிடத்திலே பக்தி இருக்கிறது; ஆசார்ய 
பக்தி இருக்கிறது; மந்திரத்துக்கு உள்ளீடான தேவதை 
யிடத்திலே பக்தி இல்லை. அது பலனைக்‌ கொடுக்குமா...? 
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ஆசார்யரிடத்தில்‌ பக்தி இருக்கிறது; மந்திரத்துக்கு 
உள்ளீடான தேவதையிடம்‌ பக்தி இருக்கிறது; அனால்‌ அந்த 
மந்திரத்திடமே பக்தி இல்லை... கண்டவாறு சொல்கிறார்‌ ! 
“இது தானா மந்திரம்‌...? இது எனக்கு எப்பவோ தெரியுமே...” 
என்று அதை சாமான்யமாக நினைக்கிறார்‌! இவருக்கும்‌ 
பலன்‌ லபிக்காது! 


அந்த மந்திரத்தினிடத்திலே பகுமானம்‌ வேண்டும்‌. 
“ஓஹோ, இப்படிப்பட்ட மந்திரமாயிற்றே' என்று பெரிதாக 
மனத்திலே நினைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இப்படி 
மந்திரத்தை யார்‌ நல்ல முறையிலே ரக்ஷிக்கிறார்களோ 
அவர்களை அது ரக்ஷிக்றெது. அப்படி. ரக்ஷிப்பதால்தான்‌ 
அதற்கு மந்திரம்‌ என்றே பெயர்‌. மந்திரம்‌ என்ற சொல்லுக்கு 
என்ன பொருள்‌ என்றால்‌, “யார்‌ அதை நல்ல முறையில்‌ 
உச்சரித்து ரக்ஷிக்கிறார்களோ அவர்களை அது ரக்ஷிக்கும்‌...” 
என்றே பொருள்‌. 


காயத்ரி இருக்கிறது - அந்த மந்திரத்தை யார்‌ நன்றாக 

கானம்‌ பண்ணுகிறார்களோ, அப்படிப்பட்டவனை அது 
கிப்பதனாலே-காப்பாற்றுவதனாலேதான்‌ அதற்கு 

காயத்ரி என்று பெயர்‌. 

அப்படிப்பட்ட ஏற்றமுடைய மந்திரத்தை ஆசார்‌ 
யரிடத்திலே கேட்க வேண்டும்‌. 

அஷ்டாக்ஷர மந்திரம்‌ இருக்கிறதே, அதிலே முதலில்‌ 
வருவது பிரணவம்‌. அந்த பிரணவத்துக்குப்‌ பல பெயர்கள்‌ 
உண்டு. அதிலே “தாரம்‌” என்பது ஒன்று. 'சம்ஸார பந்தத்தி 
லிருந்து விடுவிக்கக்‌ கூடியது' என்று அதற்குப்‌ பொருள்‌. . 

“மூலமாகிய ஒற்றை எழுத்தை மூன்று மாத்திரை 
உள்ளெழ வாங்கி... என்றார்‌ பெரியாழ்வார்‌. 

பிரணவத்திலே பார்த்தோமானால்‌ அகார, ௨. டா 


மகாரம்‌ என்று மூன்று அக்ஷரங்கள்‌ உள்ளன. விஷ்‌ 
என்கிற எம்பெருமானை விளக்க வந்தது பிரணவம்‌. அ 
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விஷ்ணு சஹஸ்ரநாமத்தில்‌ மூன்று “விஷ்ணு” 
இருக்கிறது என்று சொன்னேன்‌. ஓவ்வொரு விஷ்ணுவும்‌ 
ஒவ்வொரு அக்ஷரத்தை விவரிக்கிறது. 


பிரணவத்தின்‌ மூன்று தனித்தனி அக்ஷரங்கள்‌ ஒன்று 
சேர்ந்து, இழைந்து, ஒரே அக்ஷரமாக “ஓம்‌' என்று அகிறது. 
அதை மூன்று மாத்திரை காலத்துக்குச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌ 
என்கிறார்‌ அழ்வார்‌. 

சாஸ்திரமே மூன்று, அல்லது இரண்டரை மாத்திரை 
யிலேதான்‌ பிரணவத்தை உச்சரிக்கலாம்‌ என்று சொல்கிறது. 


இரண்டு உச்சரிப்பு முறைகளுக்கும்‌ பலச்ருதி உண்டு: 
இரண்டரை மாத்திரையிலே யார்‌ யார்‌ சொல்கிறார்‌ 


களோ, அவர்களுக்குக்‌ கல்வி, செல்வம்‌, இவ்வுலக போக- 
போக்யங்களெல்லாம்‌ கிடைக்கும்‌. 


மூன்று மாத்திரையிலே சொன்னால்‌, பரப்ரம்ம 
ஞானம்‌ டைத்து, மோக்ஷத்துக்கு அதிகாரியாகிறார்‌. 
உச்சரிக்கிற கிரமத்தைப்‌ பொறுத்து நமக்குப்‌ பலன்‌ ஏற்படும்‌. 


மகான்களான பெரியோர்கள்‌ மூன்று மாத்திரை 
யாகத்தான்‌ சொல்வார்கள்‌. ஏனென்றால்‌, பிரணவத்தைச்‌ 
சொல்லி அழியக்‌ கூடியதையே ஏன்‌ சம்பாதித்துக்‌ 
கொள்வது...? உயர்ந்ததையே அடையலாமே.. 


அதனால்‌, சன்னியாசிகள்‌, மகான்கள்‌, ஆசார்யர்க 
ளெல்லாம்‌ மூன்று மாத்திரையில்‌ பிரணவத்தை உச்சரித்து 
உயர்கதி அடைகிறார்கள்‌. அப்படிப்பட்ட உயர்ந்த 
மோக்ஷத்தை அளிக்கக்‌ கூடியதான இந்தப்‌ பிரணவம்‌ 
மிகவும்‌ உயர்ந்தது. அனால்‌ பத்து, பதினோரு மாத்திரை 
என்று ரொம்ப இழுத்தோ அல்லது குறைத்தோ சொல்லக்‌ 
கூடாது. சாஸ்திர ரீதியாகச்‌ சொன்னால்தான்‌ பலன்‌ 
ஏற்படும்‌. 
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கீதையிலே பரமாத்மா உபதேசம்‌ பண்ணும்போது 
சாஸ்திரத்தினுடைய முக்கியத்துவம்‌ நமக்குத்‌ தெரிகிறது. 

“சாஸ்திரத்தை மீறி, தனக்குத்‌ தோன்றிய பிரகாரம்‌ 
ஒருத்தன்‌ காரியம்‌ செய்வானானால்‌, அவனுக்கு சித்தி 
ஏற்படாது! அப்படிப்‌ பட்டவனை நான்‌ விடமாட்டேன்‌ !” 
என்கிறார்‌ பகவான்‌. 

வராஹ புராணத்திலே சொல்கிறான்‌ பகவான்‌: 
“என்னுடைய அக்ஞையாறெ வேதம்‌, தர்ம சாஸ்திரங்களை 
மீறி ஒருத்தன்‌ நடந்தால்‌ அவன்‌ எனக்கு துரோகியாகிறான்‌. 
அவன்‌ என்‌ பக்தன்‌ என்று கூறிக்‌ கொண்டால்‌ ஏற்க 
மாட்டேன்‌; அவன்‌ என்‌ நாமத்தைச்‌ சொன்னாலும்‌ ஏற்க 
மாட்டேன்‌. வழி தவறிப்போகிறவனாகிறான்‌ அவன்‌ !” 

- பகவானுடைய கோபமான வார்த்தையைப்‌ 
பாருங்கள்‌! பரம காருண்யனான பகவானிடத்திலே போய்‌ 
இப்படிக்‌ கோபமான வார்த்தையை நாம்‌ வாங்கிக்‌ கட்டிக்‌ 
கொள்ளலாமோ...? நம்மை அனுக்கிரஹிக்கக்‌ காத்திருக்கிற 
பகவான்‌ “சகிக்க மாட்டேன்‌, நரகத்திலே தள்ளுவேன்‌ !” 
என்று சொல்கிற அளவுக்கு கோபத்தை வரவழைக்க 


லாமா...? ஆகையினாலே சாஸ்திர வழியோடு நாம்‌ வாழ 
வேண்டும்‌. 


சாஸ்திரத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தைப்‌ பற்றிச்‌ 
சொன்னேன்‌ அல்லவா...? அத்தனை சாஸ்திரங்களும்‌ நமது 
பாதுகாப்புக்காகத்தான்‌ ஏற்பட்டி ருக்கின்றன. 

ஒரு தாயினுடைய அன்பு; ஒரு தந்தையினுடைய 
அன்பை நாம்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. உலகத்தில்‌ 
பிரத்யக்ஷமாக, கர்மாதீனமாக ஏற்பட்ட சம்பந்தத்தினாலே, 
ஒரு அப்பா - அம்மாவினுடைய அன்பு எப்படிப்பட்டது 
என்பதைக்‌ குழந்தை அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. 

அனால்‌ சாஸ்திரம்‌ எப்படிப்பட்டது என்றால்‌, 
ஆயிரம்‌ தாய்‌ தந்தையருடைய அன்பை ஒரு சேர கொண்டு 
வந்து கொட்டினால்‌ எப்படியோ... அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அந்த சாஸ்திரம்‌ மேம்பட்டது. சாஸ்திரப்படி. நாம்‌ நடந்து 
கொண்டோமானால்‌, அதனால்‌ வரக்கூடிய பலனை நாம்‌ 
சொல்ல வேண்டியதில்லை. 

சாஸ்திரம்‌ பிசகாமல்‌ வாழ்கிறவனை நோக்கி, எல்லா 
நலங்களும்‌ பலன்களும்‌ ஓடி. வருமாம்‌. அவன்‌ சொல்கிற 
இடங்களெல்லாம்‌ சிறப்பு ஏற்படுமாம்‌. 

“இதோ வருகிறாரே... பாருங்கள்‌ பாருங்கள்‌...” என்று 
எல்லோரும்‌ கொண்டாடுவார்கள்‌. 

இதனால்தான்‌ நமது சம்பிரதாயத்திலே ஞானத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அசாரத்துக்கு விசேஷ கெளரவம்‌ தரப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. ட 

எல்லா விஷயமும்‌ தெரிந்த ஞானி... அவரைப்‌ 
பார்க்கப்‌ போனால்‌, மத்தியானம்‌ பன்னிரெண்டு 
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மணிக்குத்தான்‌ எழுந்து வருகிறார்‌. பார்க்கப்‌ போனவரோ, 
* விடியற்காலை எழுந்து அனுஷ்டானத்தையெல்லாம்‌ 
முடித்துக்‌ கொண்டு. வந்திருக்கிறார்‌. 


“இவர்‌ மகான்‌ ஆயிற்றே... சேவிக்கலாம்‌... என்று 
வந்தவருக்கு என்ன தோன்றும்‌? 'எல்லாம்‌ தெரிந்தவர்‌... 
இவரே பன்னிரெண்டு மணிக்குத்‌ தான்‌ எழுந்திருக்கிறார்‌ 
என்றால்‌, நாம்‌ நாளை முதல்‌ ஒரு மணிக்கு எழுந்திருக்க 
லாமே என்று தீர்மானம்‌ பண்ணி விடுவாரல்லவா.... 


அகையினாலே, ஆசாரம்‌ என்பதாக ஒன்று இருந்தால்‌ 
தான்‌ கட்டுப்பாடுடன்‌ வாழ்க்கை இருக்கும்‌. அதனால்தான்‌ 
அவ்வளவு சாஸ்திரங்கள்‌ வைக்கப்பட்டுள்ளன. 


ராமாயணத்திலே கூட வாலி ராமனைப்‌ பார்த்து 
என்ன கேட்கிறான்‌..? 


“எவனோ றாக்ஷ்ஸன்‌ தப்புப்‌ பண்ணிவிட்டான்‌ 
என்பதற்காக என்னை வந்து அடித்து விட்டாயே... உயர்ந்த 
கருணை உள்ளவன்‌ என்று உனக்குப்‌ பெயர்‌ ஆயிற்றே? 
அந்தக்‌ கருணையை மூட்டை கட்டி வைத்துவிட்டு, எங்கே 
யாவது அதை மொத்தமாய்த்‌ தொலைத்து விட்டாயா? 
நான்‌ என்ன தப்பு செய்தேன்‌? உத்தம குலத்தில்‌ பிறந்த நீயே 
இப்படி தப்பு செய்தால்‌ நான்‌ என்ன செய்வேன்‌?” 


- இப்படிக்‌ கேட்கிறான்‌ வாலி. “ராமனே அப்படி 
யிருக்கான்‌... நமக்கென்ன?” என்றொரு எண்ணம்‌ வருகிறது 
பாருங்கள்‌ ! 


உலக வழக்கமே அப்படித்தான்‌... ப்ராணங்களில்‌ 
உள்ள நல்லதைப்‌ படித்துக்‌ கொள்ளமாட்டார்கள்‌... 
அனால்‌ ஏதாவது ஒரு சிறிய கோணல்‌ தென்பட்டால்‌ கூட 
அவரே அப்படிச்‌ செய்தாரே...நமக்கென்ன...? என்று சமா 
தானப்படுத்திக்‌ கொள்வார்கள்‌. 
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அதனால்தான்‌ ராமாயணத்தில்‌ பரமாத்மா, பஞ்ச 
வடி.யிலே அத்தனை அனுஷ்டானங்களையும்‌ விடாமல்‌ 
பண்ணினான்‌. 

பிற்காலத்தில்‌, “ராமன்‌ அனுஷ்டானமே பண்ண 
வில்லையே... பண்ணியிருந்தால்‌ வால்மீகி ஓர்‌ இடத்தி 
லாவது சொல்லியிருக்க மாட்டாரா? அதனால்‌ நாமும்‌ 
பண்ண வேண்டாம்‌... இப்படித்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணிவிடு 
வார்கள்‌ என்கிறதாலேதான்‌ அனுஷ்டானத்துக்கு 
(சாஸ்திரத்துக்கு) பிராதான்யம்‌ கொடுத்தான்‌ பரமாத்மா. 

ரிக்‌ வேத ஸ்வரூபியாக பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. 

ஒரு ஊரிலே இருக்கிற ஒரு மரத்தின்‌ கிளையை 
அப்படி உலுக்கினால்‌... அல்லது காற்றுப்‌ போய்‌ மரத்தில்‌ 
அடித்தால்‌ ஒரு சப்தம்‌ வருகிறது - அது என்ன சப்தம்‌...? 

ரிக்‌ வேதம்‌ கேட்கிறது அந்தக்‌ காற்றிலே... அந்த 
மரத்திலே ! 

காற்று வந்து மலையிலே அடிக்கிறது. அந்தக்‌ 
கல்லிலே மோதுகிறது. அப்போது அங்கே என்ன 
கேட்றெது? கல்லிலே அடிபட்ட காற்று என்ன சப்தம்‌? 

யஜுர்‌ வேதம்‌ கேட்கிறது அதிலேயிருந்து. 

அலை அப்படி அடித்துக்‌ கொண்டு வருகிறது... 
அலைகளில்‌ என்ன கேட்கிறது? 

ஸாம வேதம்‌ கேட்கிறது. 

வனம்‌ இருக்கிறதே... மட்டபல்லியிலே அங்கே, எங்கு 
பார்த்தாலும்‌ அதர்வண வேதம்‌ எதிரொலிக்கிறது. 

வனத்திலேதான்‌ எம்பெருமான்‌ நரசிம்மன்‌ பரத்வாஜ 
மஹரிவிக்குப்‌ பிரத்யக்ஷமாகக்‌ காட்சி அளித்தார்‌. 

உயர்ந்த அன்னமாச்சார்யார்‌ கிருதியிலே பகவானில்‌ 
காருண்யம்‌ விவரிக்கப்படுகிறது. 
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‘சேரி யசோதகி சிசு 
இதடு; ஆப்ரம்ஹகிதன்றியு 
இதடு... யாதவ குலத்துப்‌ 


1 ட்‌ A பெண்ணான யசோதைக்குக்‌ 
இப்‌ குழந்தையாகப்‌ பிறந்த 


11 வன்தான்‌ பிரும்மாவுக்கும்‌ 
தந்தையாக இருக்கிறான்‌ 
என்பது பொருள்‌. 


சாமான்யனாகவும்‌ 
\ இருக்கிறான்‌; சதுர்முக 
வு பிரும்மாவுக்கு அப்பா 
்‌ வாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 
| யாவும்‌ தமக்குச்‌ சமம்‌ என்று 


காட்டுகிறான்‌ அந்த 
அவதாரத்திலே... 
ன்‌ சூரியனை யார்‌ 


(ு முதலில்‌ பார்க்கிறார்களோ, 
ப, அவர்கள்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்த 
2) வர்கள்‌. அவ்வாறு பார்ப்‌ 
பவர்கள்‌ யார்‌ என்பதை 
வேதம்‌ சொல்கிறது; 


‘ 


பசுக்களைக்‌ 
| காக்கும்படியான யாதவ 
| குலத்தவர்கள்‌. அவர்கள்‌ 


களையெல்லாம்‌ ஒட்டிக்‌ 
கொண்டு கானகத்துக்குப்‌ 
்‌ போகிறார்கள்‌. அதனால்‌ 
சூர்யோதயத்தை முதலில்‌ 


i! 
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பார்க்கக்கூடியவர்கள்‌ அந்த யாதவர்கள்தான்‌. அவர்கள்‌ 
மிகவும்‌ உயர்ந்தவர்கள்‌...” என்கிறது வேதம்‌. 

அப்புறம்‌ ஸ்த்ரீகள்‌ - கையில்‌ குடத்துடன்‌, பகவத்‌ 
ஆராதனத்துக்குக்‌ குளத்திலிருந்து ஜலம்‌ கொண்டு 
போவார்கள்‌. இவர்களும்‌ சூர்யோதயத்தைப்‌ பார்ப்ப 
வர்கள்‌. 

- இதிலே தர்மத்தையும்‌ நாம்‌ தெரிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌. நாம்‌ எழுந்ததும்‌ சூரியனைப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌; 
பகவத்‌ பூஜைக்கான ஜலத்தை நல்ல நீர்‌ நிலையிலிருந்து 
கொண்டுவர வேண்டும்‌... இந்த தர்மங்கள்‌ முக்கியம்‌. யோக 
மெல்லாம்‌ அப்புறம்தான்‌ ! 

அக, கிருஷ்ணாவதாரத்தில்‌, சூரியனை முதலில்‌ 
பார்க்கும்‌ குலத்திலே வளர்ந்தான்‌ பகவான்‌. ராமாவதாரத்‌ 
திலோ, அந்த சூரிய குலத்திலேயே பிறந்தான்‌. இது பகவான்‌ 
காட்டித்‌ தரக்கூடிய உயர்ந்ததான தர்ம சூக்ஷமம்‌. அதை 
நாம்‌ உணர வேண்டும்‌. அதோடு, பகவான்‌ சாமான்ய 
னாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. உயர்ந்த ரீதியிலும்‌ இருக்கிறான்‌ 
என்பதை அறிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 

ஆராய்ந்து பார்க்கும்போது, பரமாத்ம ஸ்வரூப 
மானது, மந்திர - மந்திரார்த்தங்களிலேயும்‌ சாமானியம்‌ - 
உயர்த்து என்கிற ரீதியில்‌ கலந்து, இழைந்து நிற்கிறது. 
அதனாலேதான்‌ அதனைப்‌ பெரியோர்களுடைய 
விசேஷமான அனுஷ்டானத்தின்‌ மூலமாக நாம்‌ கற்க 
வேண்டும்‌ என்பது. 


ஒம்காரத்தினுள்‌ முதலாவதாக வரும்‌ அகார 
ரூபமாய்‌ விளங்குகிறவன்‌ சாக்ஷாத்‌ மட்டபல்லி லக்ஷ்மி 
நரசிம்மன்‌. அவன்‌ பரத்வாஜ மஹரிஷிக்குப்‌ பிரத்யக்ஷய 
மானான்‌. - இது பிரும்மாவுக்குத்‌ தகப்பனாய்‌ இருந்தது 
போல்‌ என்றால்‌ யசோதைக்கு சிசுவான மாதிரி அங்கே 
காட்டில்‌ வாழ்ந்த ஒரு எளியோனுக்கும்‌ காட்சி தந்தான்‌. 
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கதை இதுதான்‌. 

அந்த மட்டபல்லி பகுதியிலே காடுவாழ்‌ மக்கள்‌ 
அதிகம்‌. அப்படி ஒரு காட்டு ஜாதியைச்‌ சேர்ந்தவன்‌, 
நிறைய அரிசி, பருப்பு, காய்‌, பழங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டு மட்டபல்லிக்கு வந்திருக்கிறான்‌. 
(அப்படி. அவன்‌ நடந்து வந்த ஒற்றையடிப்‌ பாதை மட்ட 
பல்லியில்‌ இன்னமும்‌ இருக்கிறது...) 

அவன்‌ வந்து சேரும்‌ நேரத்தில்‌ கோவிலைப்‌ பூட்டி 
விட்டார்கள்‌. . பூட்டிக்‌ கொண்டு அர்ச்சர்களெல்லாம்‌ 
கிளம்பிப்‌ போய்விட்டார்கள்‌. வெளியிலே, கோவில்‌ அருகே 
ஒரு மண்டபம்‌ இருக்கிறது. அந்த மண்டபத்தில்‌ வந்து : 
உட்கார்ந்தான்‌ முதியவன்‌. ்‌ 

“இனிமேல்‌ காலை விடியும்‌ நேரத்தில்தான்‌ 
பகவானை சேவிக்க முடியும்‌. அதிலும்‌ நமக்கு முதலில்‌ 
சேவை கிடைக்காது... விச்வரூபாதிகளெல்லாம்‌ அக, 
அபிஷேகம்‌ அன பிறகுதான்‌ பகவானை சேவிக்கலாம்‌...” 
இப்படி நினைத்து ஏங்கி, உருகினான்‌ அவன்‌. 

“சுவாமி உன்னுடைய தரிசனத்துக்கு வந்திருக்‌ 
கறேனே... மகா பாவியான எனக்கு அது கிடைக்குமா? நீ 
அனுக்கிரஹம்‌ செய்யாவிட்டால்‌ வேறு எங்கேயிருந்து அது 
எனக்குக்‌: கிடைக்கும்‌? இப்படி காலாதீதமாக வந்திருக்‌ 
கறேனே... உன்‌ தரிசனம்‌ எனக்குக்‌ கிடைக்குமா? எப்போது 
இடைக்குமோ? தெரியவில்லையே...” 

அந்த நேரத்தில்‌ திடீரென்று அர்ச்சகர்‌ 
வந்துவிட்டார்‌. தோளில்‌ சாவியைச்‌ சாத்திக்‌ கொண்டு 
வருகிறார்‌ அவர்‌... 

“வாப்பா! உள்ளே போகலாம்‌. உனக்கு சேவை 
பண்ணி வைக்கிறேன்‌...” - அவனைக்‌ கூப்பிடுகிறார்‌. 


அவனும்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு 
உள்ளே போகிறான்‌. 
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கதவைத்‌ திறந்த அர்ச்சகர்‌, அரிசி, பருப்பு, எல்லா 
வற்றையும்‌ எம்பெருமான்‌ - அந்த மட்டபல்லி லக்ஷ்மி 
நரசிம்மனின்‌ திருவடியிலே அப்படியே சேர்ப்பித்தார்‌. 
ஆனந்தமாக நிதானமாக அர்ச்சனை பண்ணினார்‌. 
விசேஷமாக்‌ கற்பூரஹாரத்தியெல்லாம்‌ பண்ணி அவனுக்கு 
விசேஷமாக அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணினார்‌. 

எல்லாம்‌ முடிந்ததும்‌ முதியவரைப்‌ பார்த்து “திருப்தி 
ஏற்பட்டதா?” என்றும்‌ கேட்டார்‌. 

“ரொம்ப திருப்தி!” என்றான்‌ கிழவன்‌. 

அவனை அழைத்துப்‌ போய்‌ மறுபடியும்‌ 
மண்டபத்திலே இருக்க வைத்து, “நீ இப்போது எங்கேயும்‌ 
போகாதே - இந்த இருட்டிலே கிளம்பினால்‌ ஊர்‌ போய்ச்‌ 
சேருவது கஷ்டம்‌. இங்கேயே படுத்துக்கொள்‌. காலையில்‌ 
எழுந்து போகலாம்‌” என்று சொல்லிவிட்டு அர்ச்சகர்‌ புறப்‌ 
பட்டுப்‌ போய்விட்டார்‌. 

கிழவனுக்கு ரொம்ப சந்தோஷம்‌. “இவ்வளவு 
கருணையோடு வந்து, இந்த அகாலத்திலே நமக்குச்‌ சேவை 
பண்ணி வைத்தாரே...! என்று வியந்து, அந்த அனந்த 
அனுபவத்திலேயே, அப்படியே படுத்துத்‌ தூங்கிப்‌ போய்‌ 
விட்டான்‌. 

மறுநாள்‌ காலை அறு மணி... அர்ச்சகர்‌ வருகிறார்‌. 
“இங்கே எதற்குப்‌ படுத்திருக்கிறாய்‌ நீ...?” என்று அதட்டு 
கிறார்‌. 

கிழவன்‌ நடுங்கிப்‌ போய்ப்‌ பார்க்கிறான்‌... 

“போ, போய்‌ ஸ்நானம்‌ பண்ணிவிட்டு அப்புறம்‌ 
வா...” விரட்டினார்‌ அர்ச்சகர்‌. 

விரட்டிவிட்டு உள்ளே போனவர்‌ விக்கித்துப்‌ 
போனார்‌! அழகாக ஜொலித்துக்‌ கொண்டிருந்த 
பெருமாளின்‌ முன்னால்‌ அரிசியாகக்‌ கொட்டிக்‌ இடக்கிறது; 
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ஒரு பக்கம்‌ பழமாக அடுக்கியிருக்கிறது... இன்னொரு பக்கம்‌ 
பருப்புக்‌ குவியல்‌! 

“இதெல்லாம்‌ எப்படி...? யாரு...?” 

- அர்ச்சகர்‌ மனத்தில்‌ கேள்வி எழுந்த போதே 
கண்முன்‌ ஒரு தோற்றமும்‌ எழுந்தது. அந்தத்‌ தோற்றம்‌... 
வெளியே மண்டபத்திலே பார்த்து, தாம்‌ மிரட்டிய 
முதியவரின்‌ தோற்றம்‌ என்பதை உணர்ந்தார்‌. பெருமாள்‌ 
முன்னிலையிலேயே தெரிந்தான்‌ கிழவன்‌ ! 

அந்தக்‌ காட்சியைக்‌ கண்டதும்‌ நடுநடுங்கிப்‌ போனார்‌ 
அர்ச்சகர்‌. 

கோவிலை விட்டு வெளியே ஓடினார்‌. கிழவன்‌ 
கிருஷ்ணா நதியிலே இறங்கி ஸ்நானம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. ஓடிப்‌ போய்‌ அவன்‌ கால்களில்‌ 
விழுகிறார்‌. 

“அப்பா! நான்‌ நித்யம்‌ பூஜை பண்ணுகிறேன்‌. அந்த 
மட்டபல்லி லக்ஷ்மிநரசிம்மனைத்‌ தொட்டு நித்ய பூஜை 
பண்ணும்‌ எனக்கு ஒரு நாளும்‌ தரிசனம்‌ கொடுக்கவில்லை... 
ஆனால்‌, உனக்காக அவன்‌ வந்து, தனக்கு வேண்டிய 
வற்றையெல்லாம்‌ தானே கேட்டு வாங்கிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. தானே அர்ச்சனை பண்ணி தன்னுடைய 
திருவடியிலே உன்னைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டானே...” என்று 
உருகினார்‌. 

அந்த பகவானுடைய கர்ருண்யத்தை நாம்‌ இங்கே 
நினைத்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 


: DANA Ni 
\ JI த்‌ ்‌ 


பூ 
ரள... 


சாமான்யன்‌ என்பதால்‌ பகவான்‌ யாரையும்‌ ஒதுக்கு 
வதில்லை. உயர்ந்தவன்‌ என்பதாலே, பக்தியில்லாத 
ஒருவனை அவன்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்வானா...? எல்லோரிடத்‌ 
திலும்‌ விசேஷமான அன்பு கொண்டவன்‌ எம்பெருமான்‌. 
பிரத்யக்ஷ்மாக அதை மட்டபல்லி க்ஷேத்ரத்தில்‌ நமக்குக்‌ 
காட்டியிருக்கறொன்‌. 

அந்தக்‌ காடுகளில்‌ மஹரிஷிகள்‌ தபஸ்‌ செய்தபோது 
ரிக்‌, யஜுர்‌, ஸாம வேதங்கள்‌ அவர்கள்‌ காதுகளில்‌ 
கேட்டன. இப்போது நம்‌ காதிலே அவையெல்லாம்‌ 
விழவில்லையே என்றால்‌ அதற்குக்‌ காரணம்‌ அஞ்ஞானம்‌. 
பரத்வாஜ மஹரிஷியைப்‌ போன்ற அந்த உயர்ந்த நிலையை 
நாம்‌ அடைந்தோமானால்‌ நமக்கும்‌ அது கேட்கும்‌. நமக்குக்‌ 
கேட்காததனாலேயே அது அங்கே ஒலிக்கவில்லை என்று 
சொல்லி விட முடியாது. 


ரிக்‌, யஜுர்‌, ஸாம, அதர்வண ஸ்வரூபியாய்‌ 
பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. பரமாத்மா ஸ்வரூபம்‌ இந்தப்‌ 
பிரணவம்‌. அந்தப்‌ பிரணவமும்‌ எப்படி. இருக்கிறது என்று 
கேட்டால்‌ றிக்‌, யஜுர்‌, ஸாம, அதர்வண ரூபமாகவே 
விளங்குகிறது. 

பிரணவத்தைப்‌ பூர்வ காலத்தில்‌ மஹரிஷிக 
ளெல்லாம்‌ ஏகப்பட்ட விஷய விசாரம்‌ பண்ணியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. 

ரிக்‌ வேதம்‌ என்றால்‌ என்னது...? அதனுடைய 
பெருமைகள்‌ என்ன? என்று ஏகமாக ஆராய்ந்திருக்‌ 
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கிறார்கள்‌. மண்டலம்‌ மண்டலமாக அராய்ந்து, அதை 
புத்தியாகிற மத்தைப்‌ போட்டுக்‌ கடைந்து, அந்த ரிக்‌ 
வேதத்திலிருந்து தேர்ந்தெடுத்த அக்ஷரங்களைத்‌ தனிப்‌ 
படுத்தினார்கள்‌. அப்படி வகைப்படுத்தின அக்ஷரங்கள்‌ 
எத்தனை தெரியுமா...? எட்டு அக்ஷரங்கள்‌ வந்து நின்றன. 
ரிக்‌ வேதத்திலிருந்து கிடைத்த சாரமான விஷயம்‌ - எட்டு 
அக்ஷரங்கள்‌. அதை அப்படியே நேர்‌ வரிசையிலே எழுதிக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. 


அடுத்தாற்போல்‌ யஜுர்‌ வேதம்‌ - மிகவும்‌ கடின 
மானது யஜுர்‌ வேதம்‌. அதை உச்சாரணம்‌ பண்ணும்‌ 
போதே நமக்குத்‌ தெரியும்‌ - அது எவ்வளவு கடினம்‌ என்று. 
“கன கம்பம்‌' என்றே பெயர்‌ அதற்கு. இழுத்து இழுத்துச்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌. 

குருமுகத்திலேதான்‌ யஜுர்‌ வேதத்தைக்‌ கற்க 
முடியும்‌. சங்கதேமாகட்டும்‌ வேதமாகட்டும்‌, ஒருத்தரிடத்‌ 
திலே முறையாகக்‌ கற்றுக்‌ கொண்டோமானால்தான்‌ நமக்கு 
வரும்‌. அப்படிக்‌ கற்ற யஜுர்‌ வேதத்தை, ரிஷிகள்‌ 
விசேஷமான முறையிலே - ஸ்வரத்தோடு கூடிய அந்த 
யஜுர்‌ வேதத்தைப்‌ போட்டு நன்றாக அலசி அராய்ந்து 
பார்த்தபொழுது, என்ன அச்சர்யம்‌...! அதிலிருந்தும்‌ எட்டு 
அக்ஷரங்கள்‌ வந்தன! ரிக்‌ வேதத்திலும்‌ எட்டு அக்ஷரங்கள்‌; 
யஜுர்‌ வேதத்திலும்‌ எட்டு! 


வீணை வாசிக்கும்போது தாளத்‌ தந்தியைத்‌ 
தட்டினால்‌ “ஹிம்‌' என்றொரு சப்தம்‌ வரும்‌. இதே போன்ற 
சப்தம்‌ ஸாம வேதத்திலே வருகிறது. தாளத்தைப்‌ போல, 
சரியான மாத்ரா காலத்துக்கு அந்த ஹிம்‌: ஒலியை 
உச்சரிக்க வேண்டும்‌. 

ஸாம வேதத்தைக்‌ காட்டிலே ஒரு வைய 


உச்சரிக்க வேண்டும்‌; அதையே கிராமத்திலே வேறுவிதமாக 
கானம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
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சப்த ஸ்வரங்கள்‌ சேர்ந்து இருக்கும்படியான 
வேதத்திலிருந்துதான்‌ சங்கீதம்‌ தோன்றியது. அதிலும்‌ 
காந்தாரம்‌ (௧ என்றெ ஸ்வரம்‌) என்பது ஸாம வேதத்தி 
லிருந்துதான்‌ தோன்றியது. 


சங்கீதத்துக்கு மூலமான ஸாம வேத ஸ்வரூபியாய்‌ 
இருக்கிறான்‌ பரமாத்மா. 'வேதங்களிலே நான்‌ ஸாமவேத 
மாக இருக்கிறேன்‌' என்கிறான்‌. 


அப்படிப்பட்ட ஸாம வேதத்தைப்‌ போட்டுக்‌ 
கடைந்தார்கள்‌ ரிஷிகள்‌. என்ன ஆச்சர்யம்‌ பாருங்கள்‌ ! 
அதிலிருந்து எட்டு அக்ஷரங்கள்‌ தோன்றின ! 


வேதங்கள்‌ நான்கு உண்டு அல்லவா...? மூன்று 
வேதங்களைத்தான்‌ இதுவரை சொல்லியிருக்கிறேன்‌. 
நான்காவது அதர்வணம்‌ - அதர்வண வேதத்தை ஆராய 
வில்லையா? என்று கேள்வி வரும்‌. 


இந்த மூன்றைச்‌ சொன்னாலே அதர்வணமும்‌ அதில்‌ 
அடங்கிவிடும்‌. இந்த மூன்று வேதங்களையும்‌ நாம்‌ 
மனப்பாடம்‌ பண்ணிவைத்துக்‌ கொண்டு அதர்வண 
வேதத்தினுள்ளே புகுந்து பார்த்தோமேயானால்‌, அதர்வண 
வேதம்‌ என்பது “பிராக்டிகல்‌. ஆகையினாலே படித்தது 
சத்யம்தானா என்று அதன்‌ மூலம்‌ பரீட்சை பண்ணிப்‌ 
பார்த்துவிடலாம்‌. அகவே முதல்‌ மூன்றைச்‌ சொன்னால்‌, 
நாலாவதும்‌ அதிலே அடக்கம்தான்‌ என்பது மகான்க 
ளுடைய கருத்து. 

மூன்று வேதங்களும்‌ அராயப்பட்டு, எட்டு 
அக்ஷரங்களிலே வந்து நின்றன. அது ஒரு மந்திரம்‌. என்ன 
மந்திரம்‌ என்று கேட்டால்‌, 

24 அக்ஷரங்களைக்‌ கொண்ட காயத்ரி மந்திரம்‌. 


மூன்று பாதங்களைக்‌ கொண்ட காயத்ரி மந்திரம்‌. 
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ஒவ்வொரு பாதத்திலேயும்‌ எட்டு எட்டு 
. அக்ஷரங்களைக்‌ கொண்டது காயத்ரி என்று வேதமே 
சொல்கிறது. 


ரிக்‌ வேத சாரமான முதல்‌ வாக்கியம்‌; யஜுர்வேத 
சாரமான இரண்டாவது வாக்கியம்‌; ஸாம வேத ஸாரமான 
மூன்றாவது வாக்கியம்‌ - இந்த மூன்றையும்‌ சேர்த்து, ஒரே 
தடவை நாம்‌ உச்சரிதோமேயானால்‌ அது ஒரு மந்திரமா 
கிறது. அதுதான்‌ காயத்ரி மந்திரம்‌. 


மூன்று வேதங்களும்‌ இப்படி. விசேஷமாகப்‌ பரிண 
மித்து விட்டன. இதை அப்படியே வெறுமே விட்டு 
விடவில்லை மஹரிஷிகள்‌ எல்லாரும்‌... 


மறுபடியும்‌ சிரமப்பட்டு, மேலும்‌ அதை அராய்ந்த 
பொழுது, அந்த முதல்‌ வாக்கியத்திலிருந்து - அதாவது ரிக்‌ 
வேதத்திலிருந்து பூ: என்றும்‌; யஜுர்‌ வேதத்திலிருந்து புவ: 
என்றும்‌; ஸாம வேதத்திலிருந்து சுவ: என்றும்‌ தோன்றி 
பூர்புவஸ்ஸு வ: என்று ஒரு மந்திரம்‌ உண்டாயிற்று. 

இப்படி வந்த மூன்று வாக்கியங்களுக்கு வியாஹ்ருதி 
மந்திரம்‌ என்று பெயர்‌. 

இதையும்‌ வெறுமே விடவில்லை முனிவர்கள்‌. 
மேலும்‌ சங்கோசப்படுத்திய பொழுது, சுருக்கி அனுபவித்த 
பொழுது, முதலிலிருந்து “அ” என்றும்‌ இடையிலிருந்து '௨்‌ 
என்றும்‌ கடையிலிருந்து 'ம' என்றும்‌ மூன்று அக்ஷரங்‌ 
களையும்‌ சேர்த்து உச்சரித்தார்கள்‌ - பிரணவம்‌ - ஓம்காரம்‌ 
த்வனித்தது ! 

ஒம்காரத்தினுடைய விரிவு, வியாஹ்ருத. வியாஹ்ருதி 
யினுடைய விரிவு காயத்ரி; காயத்ரியினுடைய விரிவு 
எல்லா வேதமந்திரங்களும்‌ ! 

எல்லா வேதமந்திரங்களும்‌ காயத்ரிக்குள்ளே 
அடக்கம்‌; காயத்ரி வியாஹ்ருதிக்குள்ளே பகம்‌: 
வியாஹ்ருதி பிரணவத்துக்குள்ளே அடக்கம்‌... ] 
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பிரணவம்‌ எதற்குள்ளே அடக்கம்‌...? என்று 
கேட்டால்‌, அதற்கு மேலே கிடையாது ! அது தான்‌ உயிர்‌ 
முடிச்சு; வேதம்‌ அனைத்துக்கும்‌ வித்து அது! வேத சிரஸ்‌ 
என்று பெயர்‌ அதற்கு. அணுஸ்வரூபமாய்‌ இருந்துகொண்டு 
சமஸ்தத்தையும்‌ தன்னுள்ளே தாங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறது 
அந்த ஓம்காரம்‌. அது எவ்வளவு கனமான பதம்‌! 

த்ருவம்‌ ஏகாக்ஷரம்‌ ப்ரும்மா என்கிறது வேதம்‌. 

த்ருவம்‌ - சாச்வதம்‌ 

ஏகாக்ஷரம்‌ - ஒரே அக்ஷரம்‌ 

ப்ரும்மா - அதுதான்‌ பரப்ரும்மம்‌! 

- இப்படி வேதம்‌ எடுத்துச்‌ சொல்வதனாலே எல்லா 
வற்றுக்கும்‌ உயிர்‌ முடிச்சாகப்‌ பிரணவம்‌ அமைந்திருக்கிறது. 

இந்தப்‌ பிரணவத்துக்கு சம்ஹிதாகாரம்‌ அசம்ஹி 
தாகாரம்‌ என இரண்டு உண்டு. 

சம்ஹிதை என்றால்‌ சேர்த்துச்‌ சொல்வது. 

அசம்ஹிதை என்றால்‌ பிரித்துச்‌ சொல்வது. 

பிரணவத்தை, ஓம்காரத்தை மூன்று மாத்திரத்தில்‌ 
சேர்த்து உச்சரித்தோமேயானால்‌ அது சம்ஹிதை. 

௮, ௨, ம என்று தனித்தனியே பிரித்துச்‌ சொன்னால்‌ 
அசம்ஹிதை. 

அதற்குள்ளே என்ன இருக்கிறது என்று தெரிந்து 
கொண்டோம்‌. இந்தப்‌ பிரணவம்‌ எப்படி வந்தது என்பதை 
இங்கே எடுத்துச்‌ சொல்கிறது சாஸ்திரம்‌: 

ஒ£ம்காரம்‌ போல “அத' என்றொரு சப்தமும்‌ உண்டு. 
இவை இரண்டும்தான்‌ ஆதியிலே அந்த பிரும்மத்தினுடைய 
கண்டத்தைப்‌ - கழுத்தை - பிளந்துகொண்டு வெளிப்‌ 
பட்டன. 
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ஓம்காரம்‌, அத. இவற்றுள்‌ முதலில்‌ தோன்றியது 
ஓம்காரம்‌. அத என்றால்‌ “பிறகு' என்று பொருள்‌. இந்த 
இரண்டுமே மங்களகரமான சப்தங்கள்‌. 


மணவாள மாமுனிகள்‌ என்ற ஆசார்யர்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌: 


வேதத்தை ஆரம்பிக்கும்போது ஓம்‌ என்று சொல்லி 
ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌. முடிக்கும்‌ போதும்‌ அதே போல்‌ ஓம்‌ 
என்று சொல்லி முடிக்க வேண்டும்‌. 


வேதத்துக்கு ஓம்காரம்‌ எப்படியோ, அப்படி 
பிரபந்தத்துக்குப்‌ பல்லாண்டு என்கிறார்‌ மணவாள 
மாமுனிகள்‌. 

அதே போல அத சப்தமும்‌ மங்களகரமானது. அத 
சப்தம்‌ மங்களகரமானது என்பதை யார்‌ வியாக்யானம்‌ 
செய்து காட்டுகிறார்‌ என்று கேட்டால்‌, மத்வாச்சார்யார்‌ 
வியாக்யானம்‌ செய்து காட்டுகிறார்‌. அத சப்தமானது பரம 
௦ங்களத்தைத்‌ தரக்கூடியது என்கிறார்‌. 


பிரும்மத்தைப்‌ பற்றித்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்கிற எண்ணம்‌ நமக்கு வருகிறது. இத்தனை நாள்‌ 
கர்மாவைப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தோம்‌. அதை விட்டு 
விட்டு, அதனால்‌ பிரயோஜனமில்லை என்று பிரும்மத்‌ 
திடம்‌ வருகிறோம்‌. 


ஒருத்தர்‌ யக்ஞம்‌ பண்ணுகிறார்‌. நூறு அஸ்வமேத 
யக்ஞம்‌ பண்ணினால்‌ இந்திர பதவி கிடைக்கிறது என்கிறது 
சாஸ்திரம்‌. அவர்‌ நூறு அஸ்வமேத யக்ஞம பண்ணுகிநார்‌. 
இந்திர பதவியும்‌ கிடைத்துவிடுகிறது. அனந்தமான 
அனுபவம்‌ அவருக்கு. 


ஆனால்‌, அவருக்கும்‌ ஒரு வேதனை... இந்திர 
ட கவியில்‌ இருப்பவருக்கும்‌ ஒரு விசாரம்‌! இந்த இந்திர 


புவியில்‌ உட்கார்ந்திருக்கும்படியான காலம்‌ அளவு 
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இருக்கிறதே , அது அஸ்வமேத யாகத்தில்‌ சம்பாதித்த 
புண்ணியத்தின்‌ அளவுதான்‌. எவ்வளவு புண்ணியம்‌ 
உண்டோ அவ்வளவு காலத்துக்குத்தான்‌ அங்கே ஒருத்தரை 
உட்கார வைத்து அழகு பார்க்கும்‌! அந்தப்‌ புண்ணியம்‌ 
போய்விட்டால்‌ அவரைப்‌ பிடித்துக்‌ கீமே தள்ளி 
விடுவார்கள்‌! மறுபடியும்‌ அவர்‌ பூலோகத்திலே வந்து 
பிறக்க வேண்டும்‌! மறுபடியும்‌ அதே மாதிரி யக்ஞம்‌ 
பண்ணித்தான்‌ இந்திர பதவியை அடைய வேண்டும்‌! 
இந்திர பதவி மட்டும்‌ இல்லை... குபேர பதவி, பிரும்ம 
பதவி - இப்படிப்‌ பலதை அடையலாம்‌. அனால்‌ மறுபடி. 
மறுபடி வந்து பிறக்க வேண்டும்‌! 

இப்படியே பிறந்தவருக்கு வெறுப்பு வந்துவிட்டது. 
எத்தனை நேரம்தான்‌ கிணற்றில்‌ நீரைச்‌ சேந்தி சேந்தி 
எடுப்பது. மேலே வருகிற குடம்‌ திரும்பவும்‌ தண்ணிக்‌ 
குள்ளே போய்ப்‌ போய்‌ விழ வேண்டியிருக்றெதே! அது 
மாதிரிதான்‌ இந்த அத்மா சொர்க்கத்துக்குப்‌ போவதும்‌ - 
இந்திர பதவி அடைவதும்‌ - திரும்பவும்‌ இதே பூமியில்‌ வந்து 
பிறப்பதும்‌. 

'ஒரு கிரஹத்தில்‌ நித்தியமே குழம்பு சாதமும்‌, 
வெண்டைக்காய்‌ கறியமுதும்‌ செய்வார்களேயானால்‌ 
அலுக்காதோ...?” - அஹோபிலமடம்‌ நாற்பத்துநாலாவது 
பீடாதிபதி முக்கூர்‌ ஸ்ரீமத்‌ அழகிய சிங்கர்‌ இப்படி 
வேடி.க்கையாய்க்‌ கேட்பார்‌. 

“நான்கு நாட்களுக்கு வெண்டைக்காய்‌; அது 
அலுத்துப்‌ போனால்‌ அடுத்த நான்கு நாட்களுக்கு வேறு 
காய்‌... அதை நான்கு நாட்கள்‌ சாப்பிட்டால்‌ அதிலே 
அதிருப்தி. இப்படியே “புதிதாக ஏதாவது கிடைக்குமா... ”' 
என்று மனம்‌ தேடுகிறது.” 

ஒரே பண்டத்தைச்‌ சாப்பிட்டுச்‌ சாப்பிட்டு, அலுப்பு 
உண்டாகிற மாதிரி; ஐயோ எத்தனை நாள்‌ சாப்பிடாமல்‌ 
இருந்திருந்தால்‌ இப்படி 'ரோகம்‌' வந்திருக்காதே என்று 
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தோன்றுகிற மாதிரி... பிரும்மத்தைத்‌ தேட வேண்டும்‌ 
என்கிற ஞானம்‌ வருகிறது. 


ஏன்‌ ஞானம்‌ முதலிலேயே வருவதில்லை... இத்தனை 
பட்ட பிறகு ஏன்‌ வரவேண்டும்‌...? அது முன்னமேயே வந்து 
விட்டால்‌ நாம்‌ எல்லோருமே பெரிய ஞானிகளாகி 
விடுவோமே...! அதனால்தான்‌ ! 


சரி, கர்மாவிலே வைராக்கியம்‌ ஏற்பட்டு, இனி 
யக்ஞமெல்லாம்‌ பண்ணக்கூடாது; அது அற்பமான 
பலனையே கொடுக்கும்‌; அதை விட்டுவிட்டு பர 
பிரும்மத்தையே நேராக தியானம்‌ பண்ணுவோம்‌... என்று 
பிரும்ம ஞானத்தைச்‌ சம்பாதிக்கப்‌ புறப்படுகிறோம்‌. 

பிரும்மத்தைக்‌ குறித்து ஆராய வேண்டும்‌. அவன்‌ 
யார்‌...? எப்படிப்பட்டவன்‌? அவன்‌ தன்மை என்ன...? 
இதைத்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்று புத்தி வருகிறது. 

பிரும்ம சூத்திரத்தில்‌ பார்த்தால்‌ என்ன இருக்கிறது...? 
“அத' என்ற சப்தம்‌ இருக்கிறது. 

“அத' என்றால்‌ பிறகு - இது சமஸ்க்ருதம்‌. 

பிறகு...? எதற்குப்‌ பிறகு? 

கர்ம விசாரத்துக்குப பிறகு என்று அர்த்தம்‌. கர்ம 
விசாரத்துக்குப்‌ பிறகு பிரும்ம விசாரம்‌. 


அனந்த தீர்த்தர்‌ சொல்கிறார்‌ : 

“கர்ம விசாரம்‌ என்பது சாமானியம்‌. பிரும்ம விசாரம்‌ 
என்பது மங்கள தாயகம்‌.” 

அதனால்தான்‌ அத சப்த பிரயோகம்‌. “அத: என்பதை 
எதற்குப்‌ போட்டிருக்கிறார்‌ வியாஸ மஹரிஷி என்றால்‌, 


கர்ம விசாரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ பிரும்ம றம்‌ 
மங்களத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ என்பதாலே. 
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ராரமாயணத்திலே இதற்கு ஒரு எடுத்துக்காட்டு 
இருக்கிறது. 

அதையும்‌ அனந்த தீர்த்தரே நமக்குக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

ராமாயணத்திலே விபீஷணனைச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது என்று எல்லோரும்‌ தடையாக 
நிற்கிறார்கள்‌. பகவான்‌ மட்டும்‌ அப்படியே உட்கார்ந்து 
விட்டான்‌. ராம பிரானுக்கு மூச்சே நின்று போய்விட்ட 
தாம்‌. 

எல்லோரும்‌ பேசி முடித்த பிற்பாடு ஆஞ்சநேயர்‌ 
அங்கே பேசுகிறார்‌. 

அப்போது வருகிற சுலோகத்தைக்‌ சுவனிக்க 
வேண்டும்‌: 


NWI சம்ஸ்கார சம்பன்ன: 
0 ௫ (1 லன்‌ ணத்தில்‌ 


இ ௬- 


Il 


இதையேதான 
கம்பராமாயணத்தில்‌ 
“மாருதி வினய வார்த்தை 
செவிமடுத்து அமிழ்தின்‌ 
மாந்தி' என்று கம்பர்‌ 
சொல்கிறார்‌. 

மாருதி சொன்ன 
வார்த்தை இருக்கிறதே... 
அதனால்தான்‌ ராமனுக்‌ 
குப்‌ பிராணனே வந்த 
தாம்‌! மூச்சு ஆடியதாம்‌. 


ஏன்‌...? இத்தனை 
நேரம்‌ நின்று போயிருந்த 
.. மூச்சு இப்போது மட்டும்‌ 
ஏன்‌ ஆட வேண்டும்‌? 
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வாயுவினுடைய புத்ரனல்லவா ஆஞ்சநேயன. 
அதனால்‌ ராமனுக்கே மூச்சுக்காற்று ஆடி உயிர்பெற்றா 
னாம்‌. 

மற்றவர்கள்‌ பேச்செல்லாம்‌ ராமனுக்குப்‌ 
பிராணனைப்‌ போக்கும்படியான பேச்சு. ஆஞ்சநேயன்‌ 
பேச்சு மட்டும்‌ அவனை வாழ்வித்தது. 

வேதம்‌ சொல்கிறது - அமங்கலமான வார்த்தையை 
ஒரு நாளும்‌ பேசாதே. 

'கேட்டேளா...!' என்று ஆரம்பித்துச்‌ சிலர்‌ பேச 
ஆரம்பித்தாலே ஆபத்து! அப்படிப்பட்டவர்கள்‌ வந்தால்‌, 
இப்போது அவகாசமில்லை பிறகு வாருங்கள்‌ என்று 
சொல்லிவிட வேண்டும்‌! 

மங்களமான விஷயத்தைப்‌ பேச முடியாவிட்டால்‌ 
மெளனமாகவே இருந்துவிட வேண்டும்‌. 

அஞ்சநேயன்‌ மங்களகரமாகப்‌ பேசி ராமனை 
உயிர்ப்பித்தான்‌. 

அத ஸம்ஸ்கார ஸம்பன்ன : 

அத என்றால்‌ பிறகு என்று சொன்னேன்‌ மற்றவர்கள்‌ 
பேசிய பிறகு அவன்‌ பேசினான்‌ என்பது ஓர்‌ அர்த்தம்‌. 
மங்களகரமாகப்‌ பேசினான்‌ - இது இன்னொரு அர்த்தம்‌. 

அகவே அத என்கிற சப்தமும்‌ அதனுடன்‌ தோன்றிய 
ஓம்காரமும்‌ இரண்டு நேத்திரங்கள்‌ போன்றவை. இரண்டும்‌ 
மங்களகரமானவை. 


PINT 


[9] 


பிரணவமானது மங்களகரமான சப்தம்‌ என்று 
சொன்னேன்‌. அதிலே முதலில்‌ வரும்‌ “அ' என்றெ (அ + 
உ ர ம - ஓம்‌) அக்ஷரம்‌ விஷ்ணுவைக்‌ குறிக்கும்‌. 

விஷ்ணு என்கிற சப்தத்திலுள்ள மூன்று அக்ஷரங்கள்‌, 
'அ' என்கிற சப்தத்தில்‌ ஒரே அக்ஷரத்தில்‌ வந்து நிற்கிறது. 

அக்ஷரங்களுக்குள்ளே நான்‌ அகாரமாக இருக்‌ 
கிறேன்‌ - என்கிறான்‌ பகவான்‌. 

அகார: விஷ்ணு வாசக: - அகாரம்‌ என்றால்‌ அது 
விஷ்ணுவைக்‌ குறிக்கும்‌ சொல்‌. இப்படிப்‌ பிரணவத்திலே 
முன்னதாக இடம்பெற்று ரக்ஷிக்கிறான்‌ மஹாவிஷ்ணு. 

ரக்ஷிக்கிறானா? இல்லையா? என்றெ சந்தேகமே வரக்‌ 
கூடாது. அப்படிப்பட்ட ரக்ஷ்கன்‌ அவன்‌. - ஏற்கெனவே 
சொல்லியிருக்கிறேன்‌ - சர்வதா: ரக்ஷ்கன்‌; சர்வத்ர 
ரக்ஷ்கன்‌ - அதாவது எப்போதும்‌ ரக்ஷிப்பவன்‌, எங்கும்‌ 
ரக்ஷிப்பவன்‌. 

அடுத்த அக்ஷரத்தைப்‌ பாருங்கள்‌. 

£௨ என்பது மஹாலக்ஷ்மியை குறிக்கும்‌. சாந்தோக்ய 
உபநிஷத்தில்‌ “உத்‌' என்றெ கானம்‌ பண்ணுவதுண்டு. 
அதனால்‌ அராதிக்கப்படுவது யார்‌ என்று கேட்டால்‌ 
சாக்ஷாத்‌ மஹாலக்ஷ்மி! அப்படிப்பட்ட “௨' என்றெ 
சப்தத்தில்‌ மஹாலக்ஷ்மி அமர்ந்திருக்கிறாள்‌. 
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உ என்ற சப்தத்துக்கு மற்றொரு அர்த்தமும்‌ உண்டு. 
அதாவது “அ' என்கிற சப்தத்துக்கு உரியவனே என்கிற 
அர்த்தத்தை அது காட்டும்‌. 

அப்படிச்‌ சொல்லும்போது இன்னொரு அர்த்தமும்‌ 
உள்ளடங்கியிருக்றெது. “அ என்கிற சப்தம்‌ தவிர 
வேறெதற்கும்‌ உரியது அல்ல' - என்று அழுத்திச்‌ 
சொல்கிறது அந்த உள்‌ அர்த்தம்‌. - “அ'வைச்‌ சேர்ந்தது; 
'அ'வுக்காக இருக்கக்‌ கூடியது; “அ'வினுடையது - என்கிற 
அர்த்தத்தைக்‌ காட்டுகிறது. 

இப்படி. “அ'வுக்காகவே இருக்கக்‌ கூடியது யார்‌ என்று 
கேட்டால்‌ அது தான்‌ 'ம' என்கிற சப்தம்‌. 

௮ - மஹாவிஷ்ணு ௨ - உரியது ம - மனம்‌. 


ம என்றால்‌ அறிவு; அறிவை உடையவன்‌ என்று 
பொருள்‌. 


அறிவை உடையவன்‌ யார்‌...? ஜீவாத்மா ! 


ஜீவாத்மா எப்படியிருக்கிறான்‌... அறிவை உடையவ 
னாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. அறிவாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 


சூரியன்‌ இருக்கிறான்‌. ஒளிக்‌ கற்றையை உடையவ 
னாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. ஒளிப்பிழம்பாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 
அதேபோல்‌ ஜீவாத்மா அறிவை உடையவனாகவும்‌, 
அறிவாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 

அப்படிப்பட்ட இந்த ஜீவாத்மா “ம” என்றெ 
அக்ஷரத்தினால்‌ சொல்லப்படுகிறான்‌. 

ம என்பது ஜீவாத்மாவையே குறிக்கும்‌ என்பதற்கு 
இன்னொரு விஷயமும்‌ சான்றாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. 

பிரக்ருதி முதலான தத்துவங்களைப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டே வந்தோமானால்‌, ப்ரக்ருதி, என்றொரு தத்துவம்‌, 
மகத்‌ என்றொரு தத்துவம்‌, அகங்காரம்‌ என்றொரு தத்துவம்‌. 
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இந்த மூன்றிலிருந்து (3) பஞ்சதன்‌ மாத்திரைகள்‌ 
தோன்றின. அந்த பஞ்சதன்மாத்திரைகளிலிருந்து 3) 
பஞ்சபூதங்கள்‌ (2 தோன்றின. அதிலிருந்து விசேஷமாயக்‌ 
தோன்றிற்று பஞ்ச கர்மேந்திரியங்கள்‌; (5) பஞ்ச 
ஞானேந்த்ரியங்கள்‌ (59 இவற்றுக்கெல்லாம்‌ மேலே மனஸ்‌ 
என்கிற ஓர்‌ இந்த்ரியம்‌ (1 இவற்றின்‌ கூட்டுத்‌ தொகை: 21. 
இதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானவன்‌, இருபத்தைந்தாவதான 
ஜீவாத்மா. இருபத்திநாலையும்‌ இருபத்தைந்தையும்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறானவன்‌ 26 ஆகிற பரமாத்மா. 

இருபத்தாறாவது தத்வமாக பகவான்‌ இருக்கிறான்‌. 

இருபத்தைந்தாவது = ஜீவாத்மா. இருபத்தி நான்கு 
ப்ரக்ருதி தத்துவம்‌... 'இந்த இரண்டைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறான 
வனாக நான்‌ விளங்குகிறேன்‌' என்கிறான்‌ பரமாத்மா - 
அவனே இருபத்தாறாவது தத்துவம்‌. 

அதனால்தான்‌ நம்மாழ்வார்‌ 'எண்ணிலும்‌ வரும்‌” 
என்கிறார்‌. 

எண்ணால்‌ (26 அறியப்படுபவன்‌; அழைக்கப்‌ 
படுபவன்‌. எண்ணத்திலே நிலைத்திருப்பவன்‌ என்று 
இரண்டு பொருள்‌ இதற்கு. 

இப்போது நாம்‌ பகவான்‌ எதிரிலே உட்கார்ந்து 1, 2, 
3, 4 என்று எண்ணினோமானால்‌, “26 என்று உச்சரிக்கும்‌ 
போது, 

“என்னப்பா! என்னை ஏன்‌ கூப்பிட்டாய்‌?” என்று 
கேட்பான்‌. நம்‌ கையை ஓடிவந்து பிடித்துக்‌ கொள்வான்‌. 

“எண்ணால்‌ சொன்னால்‌ வருவான்‌ இருபத்தாறிலே; 
எண்ணினால்‌ - நாம்‌ நினைத்தாலும்‌ - ஓடி வருவான்‌. 

“மனத்தில்‌ எண்ணுங்கள்‌. அது இயலாவிட்டால்‌ 
ஒன்று, இரண்டு என்றாவது சொல்லத்‌ தெரியாதா... ?' என்று 
நமக்கு எளிமைப்‌ படுத்தியிருக்கிறது பகவானை. 
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“குழந்தையைப்‌ பார்த்து 'நூறு வரைக்கும்‌ சொல்லு...” 
என்பார்‌. அது “ஒண்ணு, இரண்டு... என்று ரொம்ப 
அழகாகச்‌ சொல்ல ஆரம்பிக்கிறது. அது :26' என்று 
சொல்லும்போது பகவான்‌ ஓடி வந்துவிடுகிறான்‌. “குழந்தை 
தானே சொல்திது' என்று விட்டுவிடுவதில்லை. 


அதனால்தான்‌ அதிசங்கர பகவத்பாதாள்‌ அழகாக 
எழுதுகிறார்‌: “ஒரு வஸ்துவிலிருக்கிற சக்தி, எதிராளியுடைய 
புத்தியை எதிர்பார்ப்பதில்லை..' என்று. 

நெருப்பு சுடுகிறது! சின்னக்‌ குழந்தை தொட்டாலும்‌ 
சுடும்‌; பெரியவர்கள்‌ போய்த்‌ தொட்டாலும்‌ சுடும்‌. 

“ஐயோ! குழந்தை வருகிறதே... இதற்குத்‌ தெரியாதே 
நமது தன்மை... இது வந்து கையை வைத்தால்‌ நாம்‌ 
தளமாக மாறிப்‌ போய்விட வேண்டும்‌...' என்று எண்ணி, 
நெருப்பு மாறிவிடுமா என்ன...! 

குழந்தையாய்‌ இருந்தாலும்‌ பெரியவராய்‌ 
இருந்தாலும்‌ சுடத்தான்‌ செய்யும்‌. அது போன்றுதான்‌ 
எம்பெருமானுடைய காருண்யமும்‌. சமமானது. எளியோர்‌ 
அழைத்தாலும்‌ ஞானிகள்‌ அழைத்தாலும்‌ ஓடி வருவான்‌. 

“எப்போது அலை ஓயும்‌!' என்று சமுத்திரக்‌ 
கரையிலே ஒருத்தர்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. 

அந்த மாதிரி பாவமெல்லாம்‌ ஓயட்டும்‌, என்று நாம்‌ 
காத்திருந்தால்‌ அகுமா... 

“அலை ஓய்ந்து சமுத்திர ஸ்னாநம்‌ செய்வோம்‌” என்று 
இருந்துவிட்டால்‌? நாம்‌ அவனை நெருங்க வேண்டும்‌. 
நெருங்கினால்‌ ஓடி. வருவான்‌. 

எண்ணினால்‌ ஓடி. வரும்‌ பரமாத்வா 26வது தத்துவம்‌. 

எண்ணுகிற ஜீவாத்மா இருபத்தைந்தாவது தத்துவம்‌. 

கொஞ்சம்‌ கவனித்துப்‌ பார்த்தோமானால்‌ *ம' 


என்பது வடமொழியில்‌ 25வது அக்ஷரம்‌ (௧௧2 ௫ தூ நு ௪ 
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குட ட ட்ட னத'தூ தத நபூ்பூ ப்ட்‌ 
ப” ம என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே வந்தால்‌ 25-அவது 
இடம்‌ 'மவுக்கு வரும்‌) 

எனவேதான்‌ “ம' என்கிற அக்ஷரத்தால்‌ சொல்லப்‌ 
படுவது 25வது தத்துவமான ஜீவாத்மா என்றாகிறது. 

6 ! 

௮ 
கூடியவன்‌ பகவான்‌ மஹாவிஷ்ணு. “௨' என்கிற அக்ஷரத்தி 
னாலே சொல்லப்படக்‌ கூடியவள்‌ அவனுடைய தர்ம 
பத்தினியான மஹாலக்ஷ்மி - என்று விளக்கினேன்‌. 


என்கிற அக்ஷரத்தினாலே சொல்லப்‌ படக்‌ 


இப்படியும்‌ ஒரு தத்துவம்‌ சொல்வதுண்டு. 

“அ” என்கிற அக்ஷரத்திலேயே நாராயணனும்‌ 
லக்ஷ்மியும்‌ சேர்ந்து இருக்கிறார்கள்‌. நாராயணனைச்‌ 
சொல்லும்‌ இடத்திலெல்லாம்‌ லக்ஷ்மியையும்‌ சேர்த்துச்‌ 
சொன்னதாகிறது. 

அப்போது “௨' என்கிற சப்தம்‌, லக்ஷ்மியோடு கூடிய 
லக்ஷ்மிநாராயணனுக்கே... என்று அர்த்தமாகிறது (உடைமை 
இலக்கணம்‌) 

'ம' என்பது மீண்டும்‌ ஜீவாத்மாவையே குறிக்கிறது. ' 

ஆக, “அ உ ம” என்றால்‌, “அந்த லக்ஷ்மி விசிஷ்டனான 
நாராயணனின்‌ பொருட்டு - என்‌ பொருட்டு அல்ல... 
அவன்‌ பொருட்டு - என்று பொருள்‌. யானும்‌ என்‌ 
உடைமையும்‌ நீயே, உனக்கே... என்று அர்த்தம்‌. 

எல்லாவற்றையும்‌ பகவதர்ப்பணம்‌ பண்ணவேண்டும்‌ 
என்பதைத்தான்‌ இந்த மூன்று அக்ஷரங்களும்‌ கற்றுத்‌ 
தருகின்றன. 

சுவாமி ஸ்ரீ தேசிகன்‌ இதைப்‌ 'பரமார்த்த ஸ்துதி' 
என்கிற சுலோகத்தில்‌ அழகாகச்‌ சொல்கிறார்‌: 
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'நன்றாக ரக்ஷிப்பதற்காக நீ இரண்டு இடங்களில்‌ 
முன்னே நிற்கிறாய்‌. பிரணவத்திலே, ஒம்காரத்திலே 
. முன்னே நிற்கிறாய்‌. பார்த்தனுடைய மாமணித்‌ 
தேர்த்தட்டிலே முன்னே உட்கார்ந்திருக்கிறாய்‌.' 

- இந்த இரண்டு இடங்களையும்‌ சுவாமி தேசிகன்‌ 
பரமார்த்த ஸ்துதியிலே நமக்குக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

இன்‌... கு. 
AY El 1] காட்டும்போது வேறொரு 
A 22 22 ட இடம்‌ இதே போல்‌ அமைந்‌ 
ன்‌ | திருந்தால்‌, அதையும்‌ சேர்த்‌ 
ட்‌ ஷு A துச்‌ சொல்லலாம்‌. இப்படிச்‌ 
வ அறு ்‌ 31... சொல்வதை சாஸ்திரத்தில்‌ 
ம | உபலக்ஷ்ணம்‌ என்று குறிப்‌ 
பிடுவார்கள்‌. 


ப 
க்‌ A 


உப்லக்ஷணமாக எந்த 
இடம்‌ சொல்லப்படுகிறது... 2 


ரார்மாயணத்திலே, 
தண்டகாரண்யத்தில்‌ 
ராமபிரான்‌ முன்னே போகு 
றான்‌. அரண்யப்‌ பிரவேசம்‌. 
பரமாத்மா உள்ளே நுழை 
யும்போது எப்படி நுழை 
கிறான்‌? 


முன்னதாக ராமன்‌ 
போகிறான்‌; இடையிலே 
ளிருவரிடத்திலேயும்‌ கைங்‌ 
ம பண்ணும்படியான 
லக்ஷ்மணன்‌ கடைசியிலே... 
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“இது எப்படியிருக்கிறது?' என்று கேட்டால்‌ அந்த 
ப்ரணவம்‌ இருக்கிறதே, அதைப்‌ போல... 

ப்ரணவத்தைச்‌ சொல்லித்தான்‌ கேட்க வேண்டும்‌ 
என்பதில்லை. எழுதித்தான்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ என்பது 
மில்லை. அதன்‌ செயல்‌ வடிவினை நாம்‌ பார்க்க முடியுமா 
என்றால்‌... இங்கே ராமாயணத்திலே பார்க்கிறோம்‌. 
பாரதத்திலே, அர்ஜுனனுடைய தேர்த்தட்டிலே ப்ரணவ 
ஸ்வரூபமாய்‌ இருப்பவனும்‌ அவனேதான்‌. 

அதனால்தான்‌ தண்டகாரண்யத்தில்‌ நடந்ததை 
வால்மீகி, ஹா.” என்ற ஆச்சர்யப்‌ பிரயோகத்துடன்‌ சேர்த்து 
எழுதியிருக்கிறார்‌. 

“அட்டா! இங்கே பிரணவம்‌ - ஓம்காரம்‌ - போகிறதே 
அதைப்‌ பாருங்கள்‌; பாருங்கள்‌' என்கிறார்‌! ஓம்காரத்தைச்‌ 
சொல்வதானால்‌ கட்டுதிட்டமெல்லாம்‌ உண்டு. அனால்‌, 
வால்மீகியின்‌ இந்தச்‌ சுலோகத்தைச்‌ சொன்னால்‌ 
நேரடியாக பகவானைப்‌ பார்த்துவிடலாம்‌. 


ன்னதாக கோதண்டபாணியாக ராமன்‌ 

போகிறான்‌... எதற்காகப்‌ போகிறான்‌ ? 

எதிர்ப்படுகிற துஷ்டர்களை முடிக்கத்‌ தனியொரு 
வனாகப்‌ போகிறான்‌. 

துரியோதனன்‌, துச்சாதனன்‌, கர்ணன்‌, சகுனி - என்று 
நான்கு துஷ்டர்கள்‌. இவர்களை பகவான்‌ நிக்ரஹித்தான்‌. 

ராமாவதாரத்தைப்‌ போலவே, திருஷ்ணாவதாரத்‌ 
திலும்‌ முன்னே வந்து உட்காருகிறான்‌ பரமாத்மா. 
பிரணவத்தில்‌ முன்னே வீற்றிருப்பது போலவே வீற்றிருக்‌ 
கிறான்‌ - அர்ஜுனனின்‌ தேர்த்‌ தட்டிலே உட்கார்ந்திருக்‌ 
கிறான்‌. 

பிரணவத்தில்‌ எதற்காக முன்னே உட்கார்ந்திருக்‌ 


கிறான்‌... ? 


70 4 முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


அந்தப்‌ பிரணவத்தை உச்சரிக்கிற அடியவர்களுக்கு 
உள்ளுக்குள்ளே சில விரோதிகள்‌ இருக்கிறார்களே... 
அவர்களை நிக்ரஹம்‌ பண்ணத்தான்‌ ! 


இங்கே, வனத்திலே, கண்ணுக்கெதிரே தெரியும்‌ 
விரோதிகளைச்‌ சொன்னோம்‌. பாரதத்திலும்‌ ராமாயணத்‌ 
திலும்‌ அப்படிப்‌ பட்ட விரோதிகள்‌ என்றால்‌, நமக்குள்ளே 
ஒளிந்து கொண்டும்‌ சில விரோதிகள்‌. யார்‌ அவர்கள்‌...? 


காம, க்ரோத, லோப, மோக, மதமாச்சர்யம்‌ என்று 
சொல்லக்‌ கூடிய விரோதிகள்‌. அப்படிப்பட்ட 
விரோதிகளை அழிப்பதற்காகத்தான்‌ ஓம்காரத்திலே முன்‌ 
வந்து உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌ பரமாத்மா. 


அதனால்தான்‌ ஓம்காரத்தை உச்சரிக்கும்‌ ஒருத்தருக்கு 
மாபெரும்‌ பலம்‌ கிடைக்கிறது. அப்படிப்பட்டவர்‌ 
அசையைப்‌ பார்த்து நமஸ்காரம்‌ பண்ணினாரென்றால்‌, 
அந்த அசை அவருக்கு நமஸ்காரம்‌ பண்ணிவிட்டு ஓடிப்‌ 
போய்விடும்‌! இப்படிச்‌ சொன்னால்‌ என்ன அர்த்தம்‌...? 
அசைக்கு ஏன்‌ நமஸ்காரம்‌? அது ஏன்‌ ஓடிப்‌ போக 
வேண்டும்‌... ? 


வேதம்‌ ரொம்ப சமத்காரமாக இந்த உதாரணத்தைச்‌ 
சொல்கிறது. - அதாவது, ஓம்காரம்‌ ஓபிப்பவராயிருக்கும்‌ 
பட்சத்தில்‌, அவர்‌ ஆசையை வலிய விரும்பி அழைத்தாலும்‌ 
அது ஓடிப்‌ போய்விடும்‌; அவரை நெருங்காது...என்று 
அர்த்தம்‌. 

வழியனுப்பி வைப்பதற்கும்‌ 'நமஸ்காரம்‌' என்றுதானே 
சொல்கிறோம்‌. இங்கே, அசைக்கு நமஸ்காரம்‌ சொல்லி 
வழியனுப்புதல்‌ நடைபெறுகிறது! 

அசை, பேராசை, அதற்கும்‌ மேலே ஏற்படக்‌ கூடிய 


அசை... இதற்கெல்லாம்‌ காரணமான மகா லோபம்‌... 
இவையெல்லாம்‌ கெட்ட குணங்கள்‌! 
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இவற்றையெல்லாம்‌ ஓம்காரம்‌ போக்கடித்து 
விடுகிறது. 


ஒருத்தர்‌ ரொம்பக்‌ கஷ்டப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கறார்‌. ஆனால்‌ மகாவித்வான்‌ அவர்‌. ராஜாவினிடத்திலே 
போய்‌ சம்பாதனை பெற வேண்டும்‌ என்று பார்க்கிறார்‌. 
அனால்‌ கிடைக்கவில்லை... 


ஒரு நாள்‌, ராஜா தனது சமஸ்தானத்துப்‌ பெரிய 
வித்வான்‌ ௧ள்‌ எல்லோரையும்‌ அழைத்து ராஜ சம்பாவனை 
பண்ணத்‌ தீர்மானம்‌ செய்தான்‌. 

அப்போது அந்த வித்வான்‌ என்ன பண்ணினார்‌... 
தானும்‌ போய்‌ சம்பாவனை பெறலாம்‌ என்று புறப்பட்டார்‌. 


ராஜா ஒரு வழி ஏற்பாடு செய்திருந்தான்‌. 
அரண்மனைக்குள்ளே அந்த வழியாக வந்து சம்பாவனை 
வாங்கிக்‌ கொண்டு, இன்னொரு பக்கமாகப்‌ போய்விட 
வேண்டும்‌. மறுபடி உள்ளே வர முடியாதபடி வகை 
செய்திருந்தது. 

நமது வித்வானும்‌ அழகாக வந்து சம்பாவனையை 
வாங்கிக்‌ கொண்டார்‌. பத்தாயிரம்‌ ரூபாய்‌ சம்பாவனை: 
ஒரு சால்வை; இரண்டு கைகளுக்கும்‌ தங்கத்‌ தோடா... 
எல்லாவற்றையும்‌ இன்னொரு முறை பார்த்தார்‌. பார்த்த 
வுடனே “அடடா! இது மாதிரி இன்னும்‌ இரண்டு 
இருந்தால்‌ நன்றாயிருக்குமே. இன்னும்‌ இரண்டு சால்வை, 
இன்னும்‌ இரண்டு தோடா, இன்னும்‌ பத்தாயிரம்‌ ரூபாய்‌...” 

- அவருக்கு வரக்கூடாத ஆசைகள்‌ வந்து விட்டன! 
வித்வானாயிருந்தாலும்‌ அசைகள்‌ விடாமல்‌ வருகன்றன 
பாருங்கள்‌ ! 

அந்த வித்வான்‌௧ளுக்கே ஆசை வரவழைக்கிறது 
என்றால்‌, இந்திரியங்களுக்கு எவ்வளவு பலம்‌! 
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இப்படியொரு ஆசை தோன்றியவுடனே வித்வான்‌ 
அதைப்‌ பூர்த்தியாக்கிக்‌ கொள்ள முடிவு செய்தார்‌. 
“இன்னும்‌ பத்தாயிரம்‌ இருந்து விட்டால்தான்‌ நல்லது; 
இன்னுமொரு ஜதை தோடா வேண்டும்‌... மறுபடியும்‌ 
உள்ளே போக முடியுமா...? முடியாது. இரண்டு பேர்‌ 
காவலுக்கு நிற்கிறார்கள்‌ ! 

பார்த்தார்‌... ஒரு நாளும்‌ பண்ணாத காரியத்தை 
அன்றைக்குப்‌ பண்ணினார்‌ அவர்‌! பெற்றது 
மொத்தத்தையும்‌ சுருட்டி பையிலே அடைத்துக்‌ 
கொண்டார்‌. கீழ்ப்‌ பாய்ச்சாக வேட்டியைக்‌ கட்டிக்‌ 
கொண்டு மதில்‌ சுவரில்‌ ஏறிவிட்டார்‌! 

மகாவித்வான்‌ அவர்‌... ச௪துச்‌ சாஸ்திர பண்டிதர்‌! 
இப்போது மதில்‌ சுவர்‌ ஏறுகிறார்‌! ஏன்‌...? காமத்துக்கு இடம்‌ 
கொடுத்து விட்டதால்‌; ஆசைக்கு இடம்‌ அளித்து 
விட்டதால்‌... கல்வியெல்லாம்‌ போய்விட்டது. அவரிடம்‌ 
இருக்கிற வித்வத்‌ எல்லாம்‌ போய்‌ விட்டது. 

இந்தக்‌ கதையைச்‌ சொல்லும்போதே எனக்கு 
ராமாயணத்தில்‌ ஒரு கட்டம்‌ ஞாபகம்‌ வருகிறது... அதை 
அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ சொல்கிறேன்‌. 


பேசுவது மானம்‌ இடை பேணுவது காமம்‌ 

கூசுவது மானுடரை - நன்று நம கொற்றம்‌! 

- கும்பகர்ணன்‌ ராவணனைப்‌ பார்த்து இப்படிச்‌ 
சொல்கிறான்‌. 

“ராவணா, ஒன்று செய்‌! காமத்துக்கு இடம்‌ கொடு; 
இல்லாவிட்டால்‌ மானத்துக்கு இடங்கொடு... காமத்துக்கும்‌ 
இடங்கொடுத்துவிட்டு, மானத்துக்கும்‌ இடங்கொடுக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஆசைப்பட்டால்‌ அது எப்படி...! நீ 
மாற்றான்‌ மனைவியை அபகரித்து உள்ளே வைத்திருக்‌ 
கிறாய்‌! அனால்‌, எல்லாரும்‌ உன்னைக்‌ கொண்டாட 
வேண்டும்‌ என்று நினைக்கிறாய்‌... அது எப்படி முடியும்‌? 

“காமத்தோடு இருந்து விடுகறொயா...? சரி இருந்து 
விடு! ஆனால்‌, மானத்தோடு வாழ வேண்டுமானால்‌ இந்தக்‌ 
காரியம்‌ பண்ணாதே!” என்கிறான்‌ கும்பகர்ணன்‌. 

காமம்‌ வந்துவிட்டால்‌ மானம்‌ தானாகப்‌ பறிபோய்‌ 
விடுறெது! எவ்வளவு பெரிய வித்வானாயிருந்தாலும்‌ அது 
அவரிடத்திலே தங்குவதில்லை. அகையினால்தான்‌ காமம்‌ 
வந்தவுடனே - 

“ஜானகி நகுவள்‌ என்றே நாணத்தால்‌ சாம்புகின்றான்‌' 
ராவணன்‌ ! 

கம்பராமாயணத்திலே, “இன்று போய்‌ நாளை வா்‌ 
என்று ராமன்‌ சொன்னவுடனேயே ராவணன்‌ கிளம்பி 
விட்டான்‌ ! 
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“எதற்கு இன்று போய்‌ நாளை வரவேண்டும்‌... 
(இனறைக்கே ஒரு கை பார்ப்போம்‌!” என்று ஏன்‌ அவன்‌ 
சொல்லவில்லை..? “போ” என்றதுமே புறப்பட்டுப்‌ போய்‌ 


விட்டானே! 
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அப்போது எப்படிப்‌ போகிறான்‌ அவன்‌...? 

“வாரணம்‌ பொருத மார்பும்‌ 

வரையினை எடுத்த தோளும்‌ 

நாரத முனிவர்க்கேற்ப 

நயம்பட உரைத்த நாவும்‌...' உடையவனாக 
இருந்தவன்‌... 

வீரமும்‌ களத்தே போட்டு 

வெறுங்‌ கையே மீண்டு போனான்‌ ! 

எல்லாம்‌ போய்‌ விட்டன அவனை விட்டு! எல்லாம்‌ 
போய்‌ தலையைக்‌ குனிந்து கொண்டு வருகிறான்‌. 
அவனுக்கு என்ன தோன்றுகிறதாம்‌...? “எல்லாம்‌ போய்‌ 
இப்படித்‌ திரும்புகிறோமே' என்று அவன்‌ வருத்தப்பட 
வில்லையாம்‌... “ஜானகி நகுவள்‌ என்றே நாணத்தால்‌ சாம்பு 
கின்றான்‌'! 

'இந்த விஷயம்‌ சீதைக்குத்‌ தெரிந்ததென்றால்‌ அவள்‌ 
என்னைப்‌ பார்த்து ஏகமாய்ப்‌ பரிகாசம்‌ செய்து சிரிப்பாளே. 
அதற்கு நான்‌ இடமாய்ப்‌ போய்விட்டேனே...' என்று 
அதற்கு வருந்துறொனேயொழிய தன்‌ வீரத்தைத்‌ தான்‌ 
இழந்து விட்டோமே என்று வருந்தவில்லை : 

காமம்‌ உள்ளே புகுந்‌;.தனாலே, வீரம்‌ போய்விட்டது! 


போன வாரம்‌ சொன்ன பண்டிதர்‌ கதைக்கு 
வருவோம்‌... அவருக்குக்‌ காமம்‌ உள்ளே புகுந்ததனாலே 
போய்விட்டது. காமத்துக்கு இடம்‌ கொடுத்தவர்‌ மதில்‌ சுவர்‌ 
ஏறிவிட்டார்‌. 

ஏறினால்‌... அந்த மதில்‌ சுவர்‌ மேலே நிறைய 
கண்ணாடிகள்‌ பதித்திருக்றெது! அது தெரியாது 
பண்டிதருக்கு, பாவம்‌! என்றைக்காவது சுவர்‌ ஏறிக்‌ 
குதித்துப்‌ பழக்கம்‌ இருந்தால்தானே ! 
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ஏறி காலை வைத்தவுடனேயே காலெல்லாம்‌ கீற, 
உடலெல்லாம்‌ இற... அப்படியே ரத்தத்தோடு மறுபுறம்‌ 
இறங்குகிறார்‌. உடலெல்லாம்‌ ஒரே ரத்தம்‌! அப்படியே 
ராஜாவுக்கெதிரில்‌ போய்‌ நின்றார்‌. 


பார்த்தான்‌ அரசன்‌... பண்டிதரைப்‌ போல 
இருக்கிறார்‌... இவர்‌ எங்கிருந்து வந்தார்‌? ஏன்‌ 
உடம்பெல்லாம்‌ ரத்தமாக இருக்கிறது!” - விசாரிக்கச்‌ 
சொன்னான்‌. 

பண்டிதர்‌ பதில்‌ சொல்கிறார்‌ : 


“ஹே, ராஜன்‌ !... நான்‌ சொல்கிற விஷயத்தை ஓர்‌ 
ஐந்து நிமிடங்கள்‌ கேட்க வேண்டும்‌...” 


ராஜா பார்த்தான்‌. பல அலுவல்கள்‌ இருந்தபோதும்‌, 
“பரவாயில்லை சொல்லுங்கள்‌” என்றான்‌. “நீர்‌ எத்தனை 
நேரம்‌ சொன்னாலும்‌ கேட்கிறேன்‌...” 

அவர்‌ சொல்கிறார்‌ : 

“எனக்கு மூன்று பத்னிகள்‌!” 


ராஜா திடுக்கிட்டான்‌. “எனக்கே இரண்டுதானே... ்‌ 
உமக்கென்ன மூன்று பத்னிகள்‌ !” 

“என்னுடைய பத்னிமார்களெல்லாம்‌ ரொம்ப 
வி௫ுத்திரமானவர்கள்‌” என்று ஆரம்பித்துச்‌ சொல்கிறார்‌... 


“உமக்கேன்‌ இப்படி அடிபட்டது; உடம்பெல்லாம்‌ 
காயம்‌...” என்று கேட்டால்‌ “மூன்று பத்னிகள்‌” என்று பதில்‌ 
சொல்கிறானே... சபையிலே எல்லோரும்‌ இப்படி. யோசிக்‌ 
கிறார்கள்‌. 

பண்டிதர்‌ தொடர்ந்து சொல்கிறார்‌ : “அந்த மூன்று 
பத்னிகள்‌ யாரென்று கேட்டால்‌, பசி என்பது ஒரு ர்‌ 
ஒரே பசி! பசி என்கிற பத்தினி பக்கத்திலேயே உட்கார்ந்‌ 
இருக்கிறது. 
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“தாகம்‌ என்றொரு பத்னி. அதற்கும்‌ மேலே 
மூன்றாவதாக ஒரு பத்னி - அசை! முதல்‌ இரண்டு 
பத்னிகளாவது கொஞ்சம்‌ நேரம்‌ என்னை விட்டுவிட்டு 
அக்கம்‌, பக்கம்‌ போவார்கள்‌. ஆனால்‌, கடைசி பத்னி 
இருக்கிறாளே... என்னை விட்டு அகன்றதேயில்லை. அவள்‌ / 
எப்போதும்‌ என்னோடு கூடவே இருக்கிறாள்‌. நான்‌ 
அவளை விடவேண்டும்‌ என்று நினைத்தால்‌ கூட அவள்‌ 
என்னை விடுவதில்லை. 


“என்னிடத்திலே நிரம்ப அன்பு கொண்ட அந்த 
அசை என்கிற பத்னி இருக்கிறாளே... அவளால்‌ இப்படி 
அலங்கரிக்கப்பட்டேன்‌...” என்றார்‌ பண்டிதர்‌. 

ராஜா பார்த்தான்‌... “அடடா! அசைக்கு எவ்வளவு 
அழகான விளக்கம்‌ சொன்னார்‌ இவர்‌... இவருக்கு ஒன்றுக்கு 
நான்காக சால்வைகளைப்‌ போர்த்துங்கள்‌'' என்றான்‌! 
நிறைய சம்பாவனை செய்து அனுப்பி வைத்தான்‌ ! 


அகையினாலே, பாருங்கள்‌... அசை வந்ததென்றால்‌ 
பாண்டித்யம்‌ எகிறிப்‌ போய்‌ விடுகிறது! பண்டிதரைச்‌ 
சுவரேறிக்‌ குதிக்க வைத்ததே ஆசை... அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
என்ன சொல்வது! 


நமக்குள்ளே இப்படி காம, க்ரோத, லோப மோக 
மதமாச்சர்யங்கள்‌ இருக்கின்றன. அவையெல்லாம்‌ ' இந்த 
நாராயண மந்திரத்திலே வருகிற முதல்‌ அக்ஷரமான 
பிரணவத்தினாலே விரட்டியடிக்கப்படுகின்றன. அந்த 
ப்ரணவத்திலே பரமாத்மா உட்கார்ந்து கொண்டு இப்படிப்‌ 
பட்ட கெட்ட குணங்களையெல்லாம்‌ நம்மிடத்திலேயிருந்து 
விரட்டியடிக்கறொன்‌. 

“ஓம்‌ விஷ்ணவே நம: என்று ஒரு புஷ்பத்தை எடுத்து 
அவன்‌ திருவடியிலே அர்ச்சனை பண்ணினாலும்‌ சரி, 
“விச்வம்‌ விஷ்ணுர்‌ வஷட்காரோ.... என்று சஹஸ்ரநாம 
பாராயணம்‌ பண்ணினாலும்‌ சரி... நமக்குள்ளே காம, 


78 4 முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 
ப ப பப ப ப பப ப பப்பு ப ப ப ழுபபி பய அம்‌ படபட ட பல்‌ 
க்ரோத, லோப, மோக, மதமாச்சர்யம்‌ நுழையுமா...? 
நுழையவே நுழையாது! 

அகையினாலே, பெரிய விஷயங்களைச்‌ சுலபமாக 
நமக்கு எடுத்துக்காட்டுகிறது சஹஸ்ர நாமம்‌. நம்மைப்‌ 
போன்ற சம்சாரிகளுக்கு சஹஸ்ரநாமத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறு புகலிடம்‌ இல்லை. சஹஸ்ரநாமத்தைச்‌ சொல்வதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறு வாய்ப்பு எதற்கு நமக்கு? 


“யஜ்ஞோ யக்ஞேன கல்பதாம்‌...' - 'யஜ்ஞம்‌ யஜ்ஞம்‌' 
என்று பலமூறை வருகிற ஒரு மந்திரம்‌ இருக்கிறது. 

யஜ்ஞத்தினாலே இதெல்லாம்‌ நமக்கு ஏற்படட்டும்‌. 
அது எந்த யஜ்ஞமாக வேண்டுமானாலும்‌ இருக்கட்டும்‌: ... 
வேதத்தில்‌ பூர்வ காண்டத்தில்‌ பார்த்தோமானால்‌ நிறைய 
யஜ்ஞங்கள்‌. இரண்டாவது காண்டத்தில்‌ பார்த்தோ 
மானால்‌ 218 இஷ்டிகள்‌ இருக்கின்றன. 

கோரிக்கையுடன்‌, அந்தந்த யாகத்தை, பண்ணுகிறவர்‌ 
களைக்‌ கொண்டு பண்ணுவோமேயானால்‌ அந்தந்த 
பலன்களை அடையலாம்‌. 


புத்ர காமேஷ்டி யாகத்தைப்‌ பண்ணினால்‌ புத்திர 
பாக்கியம்‌. காரீரீ என்றொரு இஷ்டி - அதைப்‌ பண்ணினால்‌ 
மழை பெய்யும்‌. அரசாளும்‌ தன்மை வேண்டும்‌, சக்ரவர்த்தி 
யாக வேண்டும்‌ என்றால்‌ அதற்கொரு இஷ்டி... 

சமகத்தைச்‌ சொல்லும்போது 'சமே' “சமே' என்கிற 
ஒலி வரும்‌. 

அக்னியிடத்திலே எனக்கு எல்லாம்‌ கிடைக்கட்டும்‌ 
. என்று வரிசையாக வேண்டுதல்‌ அது. ஏகப்பட்ட 
கோரிக்கைகள்‌ சமகத்திலே! என்னென்ன பகவா 
னிடத்திலே கோருவது என்பதைக்‌ கூட சமகத்தைக்‌ 
கொண்டுதான்‌ நாம்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. நாமாகக்‌ 
கேட்டோமானால்‌ ஏதாவது அல்ப விஷயத்தைக்‌ 


ர்‌ A, 
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கேட்போம்‌ என்று வேதமே அதையும்‌ நமக்குக்‌ கற்றுத்‌ 
தருகிறது! 

சொல்லத்‌ தெரியாமல்‌ நாம்‌ திகைத்து, ஏடாகூட 
மாய்க்‌ கேட்காமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அபரிமிதமாய்க்‌ 
கொடுக்கக்கூடியவன்‌ பரமாத்மா. நமக்கு என்ன கொடுக்க 
வேண்டும்‌ எந்தெந்தக்‌ காலத்தில்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ 
என்பது அவனுக்குத்‌ தெரியாதா? நாமாகப்‌ பிரயத்தனப்‌ 
பட்டால்‌ அது கிடைக்காது, 

அகையினாலே சமகத்திலே முந்நூறுக்கும்‌ மேற்பட்ட 
கோரிக்கைகள்‌. 

இதற்குப்‌ பல ச்ருதி (பலன்‌ விளக்கம்‌) 
சொல்லும்போது, 'யஜ்ஞத்தினாலே இவன்‌ தீர்காயுசுடன்‌ 
இருக்கட்டும்‌' என்றொரு விளக்கம்‌ தருவதுண்டு. நேத்திரம்‌ 
பூரணமாக இருக்கட்டும்‌; நல்ல முறையில்‌ கடைசி வரை 
பார்வை தெரியட்டும்‌. செவி பரிபூரணமாகக்‌ கேட்கட்டும்‌. 
நல்ல மனம்‌; வாக்கு இவனுக்கு ஆயுள்‌ காலம்‌ பூராவும்‌ 
இருக்கட்டும்‌... இதையெல்லாம்‌ உள்ளடக்கித்தான்‌ “பூரண 
ஆயுளோடு இரு' என்று ஒருத்தருக்கு வேதம்‌ அசீர்வாதம்‌ 
பண்ணுகிறது. 

தூற்றி மூன்று வயது ஆகிறது ஒருவருக்கு. கண்ணும்‌ 
தெரியவில்லை; காதும்‌ கேட்கவில்லை. “லொக்‌ லொக்‌ 
என்று சதா இருமல்‌. 'இந்த வாழ்க்கை இன்னும்‌ எதற்கு... ?” 
என்று தானே அவருக்குத்‌ தோன்றும்‌! அவரைப்‌ போய்‌ 
்‌ சதமானம்பவதி!' என்று வாழ்த்தினால்‌ கோபம்‌ 
வராதோ... ? 

ஆகையினால்தான்‌ பூரண ஆரோக்கியத்தையும்‌ 
சேர்த்து அருள்கிறது வேதம்‌. 

முப்பது வயதிலே பேசுகிறபோது வாக்கு எப்படி 
இருந்ததோ அப்படியே எப்போதும்‌ இருக்கட்டும்‌. 90 
வயதிலும்‌ அப்படியே இருக்கட்டும்‌. 


80 & முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 
ப ப 2 புயிறுவி பட்ட பறவை வவன் கள்‌ டட மடமை 

அந்த மாதிரி வாக்கைத்‌ தர, சரஸ்வதியை வேண்டு 
இறது வேதம்‌. அவள்‌ ஓடிவந்து வாக்கு பலம்‌ தருவாள்‌. 

மனம்‌ - நல்ல முறையிலே இருக்க வேண்டும்‌. 
சலிக்காத மனம்‌ வேண்டும்‌. எம்பெருமான்‌ திருவடியிலே 
பற்றும்‌ தர்மத்திலே வைத்துள்ள பற்றும்‌ மனத்துக்குச்‌ 
சலிக்காமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஆசார்யாள்‌ இருவடியில்‌ 
வைக்கும்‌ பற்றும்‌ சலிக்காமல்‌ நிலைக்க வேண்டும்‌. 

ஆத்மா, அனர்த்தப்படாமல்‌ நல்ல வகையிலே 
விளங்க வேண்டும்‌. 

இந்த யஜ்ஞத்தினாலே இத்தனையையும்‌ நாம்‌ 
சம்பாதிக்கிறோம்‌. யஜ்ஞமும்‌ யஜ்ஞத்தினாலேயே நிலைத்‌ 
இருக்கிறது. 

இப்போது ஒரு விஷயத்தை நன்றாக கவனிக்க 
வேண்டும்‌... 

யஜ்ஞம்‌ என்ற சப்தத்தினாலே யார்‌ சொல்ல்‌ , 
படுகிறார்‌ இங்கே... ? 

வேதபாஷ்யாதிகாரியான சிருங்கேரி பதின்மூன்‌ 
றாவது பீடாதிபதி வித்யாரண்ய ஸ்வாமிகள்‌ சொல்கிறார்‌... 
(அவர்‌ சுவாமி தேசிகனுடைய சமகாலத்தவர்‌) 

வித்யாரண்யர்‌ அழகாக பாஷ்யம்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌: 

'யஜ்ஞத்தினாலே மறைத்துச்‌ சொல்லப்படுகிறவன்‌ 
யார்‌” என்பதற்கு வேதத்திலேயே பிரமாணம்‌ காட்டுகிறார்‌. 

யஜ்ஞ சப்தத்தனாலே சொல்லப்படக்‌ கூடியவன்‌ 
சாக்ஷாத்‌ மஹாவிஷ்ணு 

அதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ : 

“யஜ்ஞோவை விஷ்ணு:” 

யஜ்ஞமல்லவா விஷ்ணு! அப்படிப்பட்ட யஜ்ஞ 
ஸ்வரூபனான, யஜ்ஞ வடிவினனான எம்பெருமானாகிய 
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விஷ்ணுவுக்கு இந்த ஹவிஸ்ஸானது போய்ச்‌ சேரட்டும்‌' 
என்பது பொருள்‌. 

இன்னொரு இடத்தில்‌ வேதம்‌ சொல்கிறது; அதையும்‌ 
உதாரணம்‌ காட்டுகிறார்‌ வித்யாரண்யர்‌. 

'விஷ்ணுர்வையஜ்ஞ :' 

யஜ்ஞம்தான்‌ விஷ்ணு. விஷ்ணுதான்‌ யஜ்ஞம்‌ என்று 
மாற்றி மாற்றிச்‌ சொல்கிறது! விஷ்ணு ஸ்வரூபமாய்‌ யஜ்ஞம்‌ 
இருக்கிறது. யஜ்ஞ ஸ்வரூபியாய்‌ விஷ்ணு இருக்கிறான்‌. 
ஒன்றாகச்‌ சேர்ந்தே அவர்கள்‌ விளங்குகிறார்கள்‌. 

யஜ்ஞ ஸ்வரூபியான பரமாத்மா இந்தப்‌ பலனை 
யெல்லாம்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 

விஷ்ணுவைப்‌ பார்த்து வேதம்‌ பிரார்த்திக்கிறது : 

“ஹே விஷ்ணோ! நீ இந்த யஜ்ஞத்தை ரக்ஷிப்பாயாக.' 

இந்தப்‌ பிரார்த்தனைக்கு என்ன அர்த்தம்‌? 

யஜ்ஞம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌, பண்ணச்‌ செய்கிறவர்கள்‌, 
உடன்‌ இருப்பவர்கள்‌ எல்லோருக்குமே என்ன கொடுக்கும்‌ 
அந்த யஜ்ஞரம்‌...? 

இப்போது சொன்ன ஆயுள்‌, ஆரோக்கியம்‌, எல்லாம்‌ 
கொடுக்கும்‌. 

உபநிஷத்‌ என்ன சொல்கிறது தெரியுமோ...? 
“மனிதனுடைய அனந்தம்‌ ஆரோக்கியத்தில்‌ இருக்கிறது” 
என்கிறது. 

நன்றாகச்‌ சாப்பிட வேண்டும்‌; சாப்பிட்டது 
ஜீரணமாக வேண்டும்‌. அதுதான்‌ அனந்தம்‌! 

வேதத்தில்‌ அன்ன சூக்தம்‌ என்றே உண்டு. அது 
என்ன சொல்கிறது என்பதை அடுத்த அத்தியா யத்தில்‌ 
பார்க்கலாம்‌. 


அன்ன சூக்தத்திலே என்ன சொல்லப்பட்டிருக்கிறது 
தெரியுமோ...? ஒ த்தன்‌ நிறைய சாப்பிட்டானானால்‌ 
அவனை நான்‌ சாப்பிட்டு விடுவேன்‌!' என்று சொல்லியிருக்‌ 
கிறது. 

பிரஸாதம்‌ தானே” என்று நிறைய சாப்பிட 
(ப பூயுமா... i 

அன்னத்தை பரப்ரும்மமாக உணர்ந்து சாப்பிட்‌ 
டாமானால்‌ எந்த அளவு சாப்பிட வேண்டும்‌ என்பது 
நமக்கு வசப்படும்‌. அப்போது அதை ஜீரணிக்கும்படியான 
உடல்பாங்கு நமக்கு இருக்கும்‌. இதுதான்‌ மனிதனுக்கு 
அனந்தம்‌. அப்படிப்பட்ட உயர்ந்த தேக அரோக்கியத்தை 
நமக்கு எம்பெருமான்‌ அளிக்கிறான்‌. 

மோக்ஷத்தை அருளுகன்ற அதே அண்டவன்தான்‌ 
இந்த உலகத்தில்‌ வாழ்க்கைக்குத்‌ தேவையான சமஸ்த 
விதமான சரீராரோக்கியாதிகளையும்‌ கொடுத்து, தேகம்‌ 
தளர்கிறவரை காப்பாற்றுகிறான்‌. தளர்கிற காலத்தில்‌ 
மோக்ஷத்தை அருள்கிறான்‌ : அப்படி, அருள்பவனே விஷ்ணு 
சப்தத்தினால்‌ சொல்லப்படுகிறான்‌. 

விஷ்ணு சஹஸ்ரநா மத்தை அசார்யர்கள்‌ வியாக்யா 
யனம்‌ பண்ணும்போது, ஆதித்ய புராணத்திலிருந்தும்‌ 
விஷ்ணு புராணத்திலிருந்தும்‌ அனேகம்‌ மேற்கோள்கள்‌ 
எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்கள்‌. அனந்த தீர்த்தர்‌ “விஷ்ணு 
என்றால்‌ யார்‌? என்பதை எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. திரிமதா 
சார்யர்களும்‌ உயர்த்திக்‌ சொல்லும்படியான விஷ்ணு 
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பதத்தை யார்‌ உணர்கிறார்களோ... அவர்களுக்கு விஷ்ணு 
பதம்‌ (ஸ்ரீவைகுண்டம்‌) கிடைக்கும்‌ என்கிறார்‌. 


அதனால்‌ அவனை பரோமா என்று அழைக்‌ 
கிறார்கள்‌. அவனைக்‌ காட்டிலும்‌ மேம்பட்டவன்‌ இல்லை 
என்பது அர்த்தம்‌. அவனுக்கு ஒப்பாரும்‌ இல்லை. மிக்காரும்‌ 
இல்லை. அப்படிப்பட்ட ஏற்றமுடையவனானதாலே பரம 
சப்தத்தினால்‌ சொல்லப்படக்கூடியவன்‌ பரமாத்மா. 
அஸ்திக சமாஜத்துக்குப்‌ போயிருந்தேன்‌. . அன்றைய 
தினம்‌ சர்க்கரைப்‌ பொங்கல்‌ வினியோகம்‌ நடந்தது. 
வாங்கிச்‌ சாப்பிட்டவர்‌ சொல்கிறார்‌. “அந்த சர்க்கரைப்‌ 
பொங்கல்‌ எப்படி இருந்தது தெரியுமா... ? திருவல்லிக்கேணி 
சர்க்கரைப்‌ பொங்கலை உயர்த்தி என்று சொல்வார்கள்‌. 
அதைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்த்தியாக இருந்தது. பரமபோக்ய 
மாக இருந்தது.” , 
“பரம்‌ போக்யம்‌ என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌...? அந்த 
சர்க்கரைப்‌ பொங்கலுக்கு ஈடு இணை இல்லை என்று 
அர்த்தம்‌. 
இப்படிப்பட்ட சமயத்தில்தான்‌ பரம சப்தத்தை 
்‌ உபயோகிக்கிறோம்‌. 
பரம பதம்‌ என்றெ போது விஷ்ணுவினுடைய பதம்‌ 
உயர்ந்தது; விஷ்ணு என்கிற பதமும்‌ உயர்ந்தது என்று 
பொருளாகிறது. முதல்‌ வாக்கியத்தில்‌ பதம்‌ என்பது அவன்‌ 
இருவடி நிழலாகிற இடத்தைக்‌ குறிக்கிறது. இரண்டாவது 
பதம்‌ “விஷ்ணு” என்கிற பெயரைக்‌ குறிக்கிறது. 
அந்தத்‌ இருவடி -நிழலாகிற இடத்துக்குப்‌ போய்‌ 
விட்டோமானால்‌ திரும்பி வராத சாஸ்வதமான நித்யா மனத 
தத்தை அந்த வானிலவரசிலே நாம்‌ அடைய முடியம்‌, 


அப்படிப்பட்ட ஏற்றமுடைய பதத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ 
படியான திவ்யமான பதம்‌ இது. 
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ஆதித்ய புராணம்‌ நம்மைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்கிறது. 
“எல்லா இடத்திலும்‌ அவன்‌ தெரிகிறானே... அவன்‌ 
இருப்பது உன்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரியவில்லையா...?” என்று. 

அனால்‌ நமக்கு எங்கே தெரிறெது? நாம்‌ வஸ்துவை 
வஸ்துவாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌. மனிதரை மனித ரூபத்தில்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. நமக்கு உள்‌ பார்வை என்பது கிடையாது. 
உள்ளுக்குள்ளே ஆத்ம தரிசனம்‌ ஏற்பட்டால்‌ அன்றி 
அந்தராத்மாவான பரமாத்மாவைப்‌ பார்க்கும்‌ சக்தி நமக்கு 
ஏது? 

ஒருத்தருக்கு ப்ரும்ம சூத்ரம்‌ முழுதும்‌ மனப்பாடம்‌. 
அதனுடைய பாஷ்யம்‌ மொத்தமும்‌ மனப்பாடம்‌. நாலாயிர 
இவ்ய பிரபந்தம்‌ முழுதும்‌ மனப்பாடம்‌. வேதம்‌ முழுதும்‌ 
மனப்பாடம்‌. அனால்‌ ஒப்பிக்கத்தான்‌ தெரிறெதேயொழிய, 
அவற்றின்‌ உள்ளேயிருக்கிற பரவஸ்துவைப்‌ பார்த்திருக்‌ 
இறாயா? என்று கேட்டால்‌... என்னத்தைச்‌ சொல்வது! 


“அஹா ! பார்த்திருக்கிறேன்‌ !' என்று யாரால்‌ சொல்ல 
முடியும்‌? புத்தகத்தைப்‌ படித்தும்‌ கேட்டும்‌ தெரிந்து 
கொள்கிறோமேயொழிய அதைத்‌ தெரிந்து கொள்கிற 
சக்தியை நாம்‌ பெறவில்லை. 


மகான்களான மஹரிஷிகள்‌ எல்லாம்‌ அந்த 
சக்தியைப்‌ பெற்றிருந்தார்கள்‌. ரிஷி என்கற சொல்லுக்கே 
என்ன பொருள்‌ என்று பார்த்தால்‌, “பார்ப்பதனால்‌ 
அவர்கள்‌ ரிஷிகள்‌' என்று பொருளாகிறது. 

பார்ப்பதனால்‌ என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? உள்ளுக்‌ 
குள்ளேயே இருக்கிற பரப்ரும்மத்தை அவர்கள்‌ பார்க்‌ 
இறார்கள்‌. நாமோ வெறும்‌ வெளித்‌ தோற்றத்தைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. 

எல்லாமே பரப்ரும்மம்‌ என்பது உபநிஷத்‌ மஹா 
வாக்கியம்‌. 
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ஸ்ரீமத்‌ பாகவதம்‌ ஆரம்பத்திலே சொல்லப்பட்டிருப்‌ 
பதைப்‌ பார்க்கலாம்‌. உலகனைத்திலும்‌ எல்லா பதார்த்தங்‌ 
களிலும்‌ பரமாத்மா புகுந்து வியாபித்து நிற்கிறான்‌. 

வியாபக மந்திரங்கள்‌ அவ்வியாபக மந்திரங்கள்‌ 
என்று இருவகை சொல்வதுண்டு. அதில்‌ வியாபக மந்திர 
மாக இருக்கக்‌ கூடியது நாராயண மந்திரம்‌. வியாபகம்‌ 
என்றால்‌ எங்கும்‌ நிறைந்திருத்தல்‌ என்று பொருள்‌. எங்கும்‌ 
நிறைந்திருப்பவனைத்‌ தன்னுள்‌ அடக்யெ மந்திரம்‌ அது. 

உலகில்‌ அனைத்துக்கும்‌ காரணம்‌ அவனே; 
அகாரணமும்‌ அவனே; காரியம்‌ அவனே: அகாரியமும்‌ 
அவனே! அவனே காரணமுமாகி காரணமில்லாதவனுமா 
கிறான்‌ என்றால்‌ அது எப்படி...? 

அனந்ததீர்த்தர்‌ அகாரணத்துக்கு அழகாக விளக்கம்‌ 
சொன்னார்‌. 

காரணம்‌ என்றால்‌ அவன்தான்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
மூலம்‌ என்று தெரிகிறது. 

அகாரணம்‌ என்றால்‌ 'காரணமல்ல' என்று அர்த்த 
. மில்லை; “அயேவ காரணம்‌' என்று அர்த்தம்‌. 

அயேவ காரணம்‌..? 'அ' என்கிற அக்ஷரத்துக்குக்‌ 
காரணமானவன்‌. உரியவன்‌ என்பது பொருள்‌. 
(பிரணவத்தின்‌ முதல்‌ அக்ஷரமான “அ' என்பதற்குப்‌ 
பொருள்‌ ஏற்கெனவே சொன்னேன்‌]. 

அகையினால்‌ 'அகாரணம்‌' என்றால்‌ “காரணமில்லை” 
என்று எதிர்மறைப்‌ பொருள்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. 

இதை சாஸ்திர திருஷ்டியாகப்‌ பார்த்தால்‌ இன்னும்‌ 
நன்றாக விளங்கும்‌. 

“வியாப்ய, வியாபக ரூபனே' என்று இதன 
சாஸ்திரத்தை வைத்து நிர்ணயம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. 
'சர்வத்துக்கும்‌ காரணமான வஸ்துவை நீ உணர வேண்டும்‌. 
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பரவ ட ட டவல்‌ டட ப ப ப வட 
அந்த வஸ்துவினுடைய ஞானம்‌ உனக்கு ஏற்பட வேண்டும்‌' 
என்கிறது உபநிஷத்‌. 


பானை இருக்கிறது அதை உருவாக்க மனித சக்தி 
தேவை. 


மண்ணும்‌ தேவை. 


மண்ணும்‌ சக்தியும்‌ தனித்தனியே இருக்க 'பானை, 
பானை' என்றால்‌ பானை வருமா...! அதற்கொரு 
தண்டமும்‌ சக்கரமும்‌ கருவிகளாகத்‌ தேவை. ஆக மண்‌ - 
பானையாக உருமாறுகிற மண்‌ - மூல வஸ்து என்பது 
உபாதான காரணம்‌. அந்த வஸ்துவை உருவாக்கக்‌ கூடிய 
சக்தி நிமித்த காரணம்‌. மண்ணையும்‌ சக்தியையும்‌ 
சக்கரமும்‌ தண்டமும்‌ சஹகாரி (உபகரிக்கிற காரணம்‌. 

இந்த உலகமானது பானை செய்தல்‌ என்கிற காரியம்‌ 
எனக்‌ கொள்வோம்‌. அதற்கு மூன்று காரணங்கள்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ இல்லையா? 1 

இந்த மூன்றும்‌ தனித்தனிக்‌ காரணங்களல்ல; ஒன்றே 
தான்‌! 5 
நிமித்த காரணம்‌ யார்‌...? பரமாத்மா 
உபாதான காரணம்‌ யார்‌...? பரமாத்மா 


சஹகாரி காரணம்‌ யார்‌...? பரமாத்மா 


அவனைத்‌ தவிர மற்றொன்று காரணமில்லை 
என்னும்‌ போது 'அகாரணம்‌' என்கிற பதத்துக்கு அர்த்தம்‌ 
கிடைத்து விடுறெதல்லவா ! 


அவன்தான்‌ காரியம்‌ - அதாவது உலகம்‌. மண்‌ 
பானையாக மாறுவது போல்‌ அவனே உலகமாக மாறு 
கிறான்‌. தைத்ரிய உபநிஷத்தில்‌ இது வருகிறது. ஒன்றாக 
இருக்கக்கூடிய பரமாத்மா “பலவாகக்‌ கடவேன்‌ என்று 
சங்கல்பம்‌ செய்து கொள்கிறான்‌. உடனே பலவாக மாறு 
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கிறான்‌! நரசிம்மாவதாரமே இதற்கு உதாரணமில்லையா ! 
அவன்‌ ஒருத்தனே பல இடங்களில்‌ அமர்ந்திருக்கிறான்‌. 

அகையினாலே, விஷ்ணவே நம: என்று சொன்னால்‌ 
ஜகத்துக்கெல்லாம்‌ அவன்‌ காரணம்‌ என்று ஆகிறது. எல்லா 
காரணங்களுமாக அவனே இருந்து பிரபஞ்சமாகிற 
காரியத்தை உண்டு பண்ணுகிறான்‌. 

தைத்தரீய உபநிஷத்தில்‌ வருணனின்‌ திருக்‌ 
குமாரரான பிருகு மஹரிஷி பற்றி வருகிறது. அவர்‌ 
அப்பாவிடம்‌ போய்‌ ப்ரப்ரும்மம்‌ என்றால்‌ என்ன என்று 
கேட்கிறார்‌. அதற்குத்‌ தந்தை சொல்கிறார்‌. 

“இந்த உலகமெல்லாம்‌ எதனிடத்திலிருந்து உண்டா 
யிற்றோ, எதனால்‌ இது நிலைபெறுகிறதோ, எதில்‌ சென்று 
முடிகிறதோ அதை நீ உணர்வாயாக. அதை நீ உணர 
வேண்டுமென்றால்‌ போய்‌ தவம்‌ செய்ய வேண்டும்‌... 
சொன்ன வாக்கினாலே அதைப்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாது. மேலும்‌. நான்‌ சொன்னதால்‌ இதுதான்‌ பதில்‌' 
என்று நினைக்காதே. நீயே போய்‌ தவம்‌ செய்து தெரிந்து 
கொள்‌.” 

உடனே மகன்‌ போனார்‌. தவம்‌ செய்தார்‌. செய்ததும்‌ 
தெரிந்து கொண்டார்‌. 

ஆசார்யரிடத்திலே ஓடிவந்து சொல்கிறார்‌. 
சந்தோஷமாகச்‌ சொல்கிறார்‌: “நான்‌ பரப்ரும்மத்தைத்‌ 
தெரிந்து கொண்டேன்‌?” 

“என்ன தெரிந்து கொண்டாய்‌ நீ...? 

அதற்கு ஆச்சர்யமான பதில்‌ ஒன்று வந்தது: அதை 
அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ சொல்வேன்‌ ! 


[ட] 


தவமிருந்து தெரிந்து கொண்டு வந்த 'உண்மை'யைச்‌ 
சொன்னார்‌ ப்ருகு மஹரிஷி. 

“அன்னம்தான்‌ பிரும்மம்‌... பிரசாதமே பரப்ரும்மம்‌...” 
என்றார்‌ தந்த வருணனிடம்‌. 

“பிரசாதம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ அடியேன்‌ இப்படி வந்து 
பேச முடியுமா? பேச வேண்டுமானால்‌ அன்னம்‌ (உணவு) 
உள்ளுக்குள்ளே போகணுமா வேண்டாமா... ?” 


வேதத்திலே, இன்னொரு இடத்தில்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டிருக்கிறது - 'சொல்லித்தராமல்‌ வரக்கூடிய ஒரே 
வித்தை சாப்பிடுவதுதான்‌ ! ஒருத்தர்‌ எடுத்துச்‌ சொல்லா 
மலே தானாகச்‌ சாப்பிட வேண்டும்‌ என்று நமக்குத்‌ 
தோன்றுகிறதே! மற்றொரு இடத்திலே வேதம்‌ சொல்‌ 
கிறது - மனிதனுக்கு சத்ரு யாரென்றால்‌ பி! 

“வயிற்றில்‌ பசி என்கிறதே ... அது பரம வைரி, பரம 
விரோதி! என்கிறது வேதம்‌! 

கீதையில்‌ பரமாத்மா சொல்கிறான்‌ - “ஒவ்வொருத்தர்‌ 
உள்ளேயும்‌ அக்னியாய்‌ இருந்து த௫க்கிறேன்‌...” என்கிறான்‌. 

அன்னத்தை உள்ளே போட்டாலொழிய தடிப்பு 
அடங்காது! 

சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ ஒரு கதை. சஷ்யரை 
அருகில்‌ அழைத்து உட்கார வைத்துக்‌ கொண்டு 
குருவானவர்‌ பாடம்‌ சொல்கிறார்‌. தேய்பிறை காலம்‌ ளு 
பிரதமையிலிருந்து அமாவாசை வரைக்கும்‌ ஒவ்வொரு 
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நாளாக அவனுக்குத்‌ தருகிற பிரசாதத்தின்‌ (உணவின்‌) 
அளவைக்‌ குறைத்துக்‌ கொண்டே வருகிறார்‌. அமாவாசை 
அன்று சாப்பிட ஒன்றும்‌ கிடையாது. பட்டினி போட்டு 
விட்டார்‌ சிஷ்யனை. 

அன்றைக்கு உட்கார வைத்து வேதத்தைச்‌ சொல்லு...' 
என்றால்‌...? ஒரு அக்ஷரம்கூட ஓடவில்லை அவனுக்கு! 
அவ்வளவும்‌ மனப்பாடம்‌ செய்தவன்‌ மெளனமாய்‌ சோர்ந்‌ 
திருக்கிறான்‌. 

மறுபடியும்‌ என்ன பண்ணினார்‌... வளர்பிறையில்‌ 
கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகப்‌ பிரசாதத்தை அவனுக்குப்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டே வந்தார்‌. பெளர்ணமி அன்று பூரண 
மாய்‌ உணவு அளித்ததும்‌ கிடுகிடுவென்று வேதத்தைச்‌ 
சொல்கிறான்‌ அவன்‌ ! 


இப்போது யோசியுங்கள்‌... சொல்வதற்கும்‌, 
பேசுவதற்கும்‌ அனுஷ்டானம்‌ பண்ணுவதற்கும்‌ மூலம்‌ 
எது...? அன்னம்தான்‌ மூலம்‌ என்று ஆகிறது. 

அதனால்‌ ப்ருகு மஹரிஷி சொன்னார்‌. 
“உல்கத்தையே ஆட்டிப்‌ படைக்கும்‌ அன்னம்‌ தான்‌ 
பரப்ரும்மம்‌... அதை நான்‌ தெரிந்து கொண்டு வந்திருக்‌ 
கிறேன்‌...” 

வருணன்‌ பார்த்தார்‌... அதை சரி என்றும்‌ சொல்ல 
வில்லை; தப்பு என்றும்‌ சொல்லவில்லை. மறுபடியும்‌ போய்‌ 
தபஸ்‌ பண்ணு” என்று ப்ருகு மஹரிஷியைத்‌ திருப்பியனுப்பி 
விட்டார்‌. 

மறுபடியும்‌ போய்‌ தவமிருந்தார்‌ ப்ருகு. திரும்ப 
வந்தார்‌. 

“என்ன தெரிந்து கொண்டாய்‌... i 

“ிராணன்தான்‌- பரப்ரும்மம்‌. பிராணன்‌ இல்லா 
விட்டால்‌ எதுவுமே செயலற்றுப்‌ போகும்‌ என்பதனாலே 
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பிராணன்தான்‌ பரப்ரும்மம்‌ என்று தெரிந்து கொண்‌ 
டேன்‌...” 


தைத்தரீய உபநிஷத்தில்‌ வருகிற இந்த வாக்கியத்‌ 
துக்கு சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ விளக்கம்‌ இருக்கிறது. 
அந்தக்‌ கதை நான்‌ ஏற்கெனவே சொன்னதுதான்‌ - 
உங்களுக்கு நினைவிருக்கும்‌. ஒருமுறை காதுக்கும்‌ 
கண்ணுக்கும்‌ “நான்தான்‌ பெரியவன்‌' என்று சண்டை வர, 
பிரும்மாவிடம்‌ போயின. “இருவரும்‌ கொஞ்ச காலம்‌ 
பிராணனை விட்டுப்‌ பிரிந்திருங்கள்‌. யார்‌ பெரியவர்‌ 
என்பது தெரிந்து போகும்‌' என்றார்‌ பிரும்மா. அதேபோல்‌ 
அவை செய்ய, பார்வையும்‌ செவிப்‌ புலனும்‌ இல்லாமல்‌ 
கொஞ்சம்‌ காலம்‌ நிம்மதியாய்‌ இருந்தாலும்‌ அந்த 
உறுப்புகளுக்குரிய மனிதனின்‌ பிராணனானது, ஒருநாள்‌ 
அம்மனிதனின்‌ உடலைவிட்டு வெளியே கிளம்பிப்‌ போய்‌ 
விட்டதாம்‌. அப்போது என்ன ஆயிற்று...? காதும்‌ கண்ணும்‌ 
உபயோக மற்றுப்‌ போயின! அப்போதுதான்‌ அவற்றுக்குத்‌ 
தெரிந்ததாம்‌... யார்‌ பெரியவன்‌ என்பது... எல்லாம்‌ 
பிராணனை விழுந்து சேவிக்க ஆரம்பித்ததாம்‌! 


ஆக, பிராணன்தான்‌ பரப்ரும்மம்‌ என்கிறார்‌ ப்ருகு 
மஹரிஷி. 

வருணன்‌ அதைச்‌ “சரி' என்றும்‌ சொல்லவில்லை, 
தப்பு என்றும்‌ சொல்லவில்லை. “திரும்பிப்‌ போய்‌ தபஸ்‌ 
பண்ணு...” என்று அனுப்பி வைத்து விட்டார்‌! 

திரும்பிப்‌ போனவர்‌ மீண்டும்‌ வந்தார்‌. 

“பிராணன்‌ இல்லை... மனஸ்தான்‌ பரப்ரும்மம்‌. 
ஏனென்றால்‌ மனம்‌ தான்‌ இந்த்ரியங்களுடைய ப்ரவர்த்த 
னைக்குக்‌ காரணம்‌” என்றார்‌. 

மனத்தினுடைய தொடர்பு இல்லையென்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌... அப்போது நமக்கு ஒன்றுமே தெரியாது 
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அல்லவா...! அகையினாலே எல்லாமே மனத்தில்தான்‌ 
போய்‌ ஒடுங்குகிறது. 

மனஸ்ஸின்‌ சம்பந்தமில்லாமல்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ வேறு 
பட்டுப்‌ போய்விட்டதானால்‌ நமக்கு எந்தவிதமான பய - 
பீதி இத்யாதிகளும்‌ ஏற்படுவதில்லை. 


| 
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ஒருத்தர்‌ விடியற்காலை எழுந்திருக்கிறார்‌. தலை 
யணையை எடுத்து வைத்தால்‌ அதனடியில்‌ நான்கைந்து 
பாம்புக்‌ குட்டிகள்‌ ! நடு நடுங்கிப்‌ போனார்‌ அவர்‌ அதைப்‌ 
பார்த்ததும்‌! இரவு மொத்தமும்‌ அவை அங்கேதான்‌ 
இருந்திருக்கின்றன. அவர்‌ தம்‌ கையைத்‌ தலையணைக்‌ 
கடியில்கூட வைத்துக்‌ கொண்டு தூங்கியிருக்கக்‌ கூடும்‌. 
அனால்‌ அப்போது ஏதாவது பயம்‌ தோன்றியதோ...? 
இல்லவே இல்லையே! மனசின்‌ சம்யோகம்‌ ஏற்படாத 
தாலே அப்போது பயம்‌ ஏற்படவில்லை. 


அஞ்சநேயர்‌ சீதாதேவியைத்‌ தேடிப்‌ போகிறார்‌; , 
எல்லா ராக்ஷஸ ஸ்த்ரீகளும்‌ படுத்துறங்கும்‌ நேரம்‌. சீதை 
யிருக்கிறாளா என்று பார்க்கிறார்‌. அப்புறம்‌ 'இதர ஸ்திரீகள்‌ 
படுத்துறங்கும்போது இப்படி. எட்டி எட்டிப்‌ பார்த்தோமே... 
அது தப்பில்லையா... என்று அவருக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வந்து 
விட்டது. தன்னையே அக்கேள்வியைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டார்‌. தப்பில்லை என்று தானே முடிவு பண்ணிக்‌ 
கொண்டார்‌. 


மனசினாலே பார்த்தால்‌ அல்லவா விகாரம்‌. 
மனசினால்‌ பார்க்கவில்லை. அதனால்‌ தோஷம்‌ இல்லை 
என்று முடிவுக்கு வந்தார்‌. 


மனத்தின்‌ சம்யோகத்தினால்தான்‌ பாவ புண்ணியா 
திகள்‌ ஏற்படுகின்றன. இந்த சம்சார பந்தத்திலே நம்மைப்‌ 
பிடித்துத்‌ தள்ளுவதற்கும்‌ சரி, மோக்ஷத்தை வாங்கிக்‌ 
கொடுப்பதற்கும்‌ சரி... மனமே காரணம்‌. 


ஒருத்தருக்கு எதிரே அண்டா புளியோதரை 
வைத்திருக்கிறது. இன்னொரு கங்காயத்தில்‌ தளும்பத்‌ 
தளும்பத்‌ தயிர்‌ சாதம்‌; மற்றொன்றில்‌. நிறைய சர்க்கரைப்‌ 
பொங்கல்‌... சுடச்சுட... ! 


எதிரே இத்தனை அன்னம்‌. பிராணன்‌ உடலுக்குள்‌ 
தான்‌ இருக்கிறது. ஆனால்‌ மனம்‌ சரியில்லை... ரொம்ப 
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சிரமத்தில்‌ இருக்கிறது... வியாகூலத்தில்‌ இருக்கிறார்‌ அவர்‌. 
அதனால்‌ கொஞ்சம்‌ சித்த பிரமை... என்ன பண்ணுகிறார்‌... 

கொஞ்சம்‌ தயிர்‌ சாதத்தை எடுத்து வாரி சுவரில்‌ 
பூசுகிறார்‌! சர்க்கரைப்‌ பொங்கலை எடுத்துப்‌ பக்கத்தில்‌ 
இருக்கிறவர்‌ தலையில்‌ தடவுஇநார்‌...! 

அவரோடு இருப்பவர்கள்‌ என்ன சொல்கிறார்கள்‌... 2 
“மன்னித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌... அவருக்குக்‌ கொஞ்சம்‌ மனசு 
சரியில்லை...” 

ஆக, பிராணன்‌ இருக்கிறது, அன்னம்‌ இருக்கிறது... 
ஆனால்‌ மனம்‌ சரியில்லாததால்‌ அதை எடுத்தாள மூடிய 
வில்லை... ஒருத்தனை ஆட்டிப்‌ படைப்பது அவனுடைய 
மனசானதினாலே, மனம்தான்‌ பரப்ரும்மம்‌ என்றார்‌ ப்ருகு 
மஹரிஷி. 

“போ! மறுபடியும்‌ போ தபஸாக்கு...” என்று அனுப்பி 
விட்டார்‌ வருணன்‌! 

அக, மனமானது பரப்ரும்மமில்லை என்று தெரிந்து 
கொண்டவர்‌, திரும்பவும்‌ போனார்‌. 

கொஞ்சம்‌ காலம்‌ தவமிருந்து திரும்பியவர்‌, ” 
“விஞ்ஞானம்தான்‌ பரப்ரும்மம்‌” என்றார்‌. “விஞ்ஞான 
யுகத்தில்‌ நாம்‌ இருக்கிறோம்‌. புதுப்புது கண்டுபிடிப்புகள்‌ 
எத்தனையோ பார்க்கிறோம்‌. அந்த விஞ்ஞானமும்‌ அதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ உயர்ந்ததையும்‌ இங்கே சொல்கிறார்‌ ப்ருகு 
முனிவர்‌ - பகுத்தறியும்படியான அந்த அறிவைச்‌ 
சொல்கிறார்‌. இது நல்லது; இது கெட்டது என்று 
பகுத்தறியும்படியான ஞான விசேஷம்‌. நமக்கு பகவான்‌ 
பகுத்தறிவைக்‌ கொடுத்திருக்கிறான்‌. இதர ஐந்துக்களுக்கு 
அது கிடையாது. விஞ்ஞானத்தைக்‌ கொடுத்திருக்கிறான்‌... 
அதனால்தான்‌ ஒரு மனிதன்‌ பெருமை அடைய முடிகிறது 
- நல்லது - கெட்டது அவனுக்குத்‌ தெரிவதால்தான்‌, 
நல்லதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு கெட்டதை விடுகிறான்‌. 
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அதனாலே, “விஞ்ஞானம்தான்‌ பரப்ரும்மம்‌' என்றார்‌ 
ப்ருகு... 
இதைக்‌ கூர்ந்து பார்க்க வேண்டும்‌ நாம்‌... நல்லது 
தெரிறெது. கெட்டது தெரிறெது. ஆனால்‌ கெட்டதை விட்டு 
விட்டு நல்லதை மட்டும்‌ பிடித்துக்‌ கொள்வதென்பது 
மஹான்களால்தான்‌ முடிகிறது. சாமான்யர்களால்‌ 
முடிகிறதா...? 
நல்ல மழைக்காலம்‌... வீதியிலே மழை ஜலம்‌ ஒடுகிறது. 
மழை நின்றது. அங்கங்கே குட்டை குட்டையாகத்‌ தண்ணீர்‌ 
தேங்கி நிற்கிறது. எல்லோரும்‌ மிதித்து மிதித்து எங்கும்‌ சேறு 
சகதி. ஒருத்தர்‌ அந்தத்‌ தெருவிலே நுழைகிறார்‌. திட்டாகப்‌ 
பத்தடிக்கு ஜலம்‌! என்ன பண்ணலாம்‌! ஆஞ்சநேயனை 
மனத்திலே நினைத்துக்‌ கொண்டார்‌. அவன்‌ நூறு 
யோஜனை தூரம்‌ தாண்டினான்‌ அல்லவா... அவனை 
நினைத்துக்‌ கொண்டு பத்தடி தாண்டிவிடலாம்‌ என்று 
எண்ணி... 
தண்ணீரில்‌ கால்‌ வைத்தால்‌ வஸ்திரம்‌ பாழாகிவிடும்‌; 
சேறாகி விடும்‌. ரொம்ப பிரயாசைப்பட்டு தாண்டுகிற 
வேகத்தில்‌, ஜலத்திலே விழுந்து தலையோடு கால்‌ நனைந்து 
சேற்றைப்‌ பூசிக்‌ கொண்டு விட்டார்‌. ஒரே சேறும்‌ 
சகதியுமாய்‌ எழுந்து நின்றார்‌! 
நல்லதும்‌ தெரிகிறது. கெட்டதும்‌ தெரிகிறது. அனால்‌ 
முயற்சி செய்தாலும்‌ நல்லதைக்‌ கைக்கொண்டு கெட்டதை 
விட முடியவில்லை? 


மறுபடி மறுபடி நாம்‌ சேற்றில்‌ போய்த்‌ தானே 
விழுகிறோம்‌... பிரயத்தனம்‌ என்னவோ பலமாகத்தான்‌ 
இருக்கிறது... ஆனால்‌ பலன்‌ !...? 

அதனால்தான்‌ அழ்வார்‌ சொல்கிறார்‌ - “நல்லது 
எதுவோ, கெட்டது எதுவோ எனக்குத்‌ தெரியாது! நான்‌ 
தெரிந்தவன்‌ மாதிரி காண்பித்துக்‌ கொள்ள மாட்டேன்‌. 
உனக்கு எல்லாம்‌ தெரியும்‌. எனக்கு நல்லது எதுவோ அதை 
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நீயே அளித்து விடு...” என்று அவன்‌ பொறுப்பிலே விட்டு 
விடுகிறார்‌! 

பகவான்‌ பார்க்கிறான்‌... “அடடா! இவ்வளவு 
ஞானமிருந்தும்‌ இவர்‌ இப்படிப்‌ பேசுகிறாரே... இவரல்லவஈ 
உயர்ந்த அதிகாரி! இவரை நல்ல வழியில்‌ அழைத்துப்‌ 
போக வேண்டும்‌ என்று அழைத்துப்‌ போகிறார்‌. 

“நல்லது : தயதைப்‌ பகுத்தறியும்படியான ஞானம்‌ 
இருக்கிறதே... அதனால்தான்‌ ஒருவன்‌ முன்னேற முடியும்‌. 
அந்த விஞ்ஞானம்தான்‌ ஒருத்தரை ஆட்டிப்‌ படைக்கிறது. 
அதனாலே விஞ்ஞானம்தான்‌ பரம்ரும்மம்‌ - அதை 
நன்றாகத்‌ தெரிந்து கொண்டேன்‌” என்றார்‌ ப்ருகு முனிவர்‌. 

“மறுபடியும்‌ போ! போய்‌ தபஸ்‌ பண்ணு...!” என்று 
அனுப்பி விட்டார்‌ வருணன்‌ ! 


மீண்டும்‌ தவமிருந்து திரும்பிய ப்ருகு முனிவர்‌ 
வருணனிடம்‌ வந்து சொன்னார்‌. 

“இப்போது தெரிந்து போயிற்று எனக்கு. அனந்தம்‌ 
தான்‌ பரப்ரும்மம்‌.” 

ப்ரும்ம வித்யை என்பது அன்னத்திலே ஆரம்பித்து 
இப்படி. படிப்படியாக அனந்தம்‌ தான்‌ இறுதி நிலை 
என்பதை நமக்கு உணர்த்துறெது. 

பகவான்‌ அனந்த மயமானவனாக இருக்கிறான்‌. 

மயம்‌ என்றால்‌ “நிறைய' என்று பொருள்‌. 

அன்னமயோ. யஜ்ஞ: என்பது வாக்கு. ஒரு பெறிய 
யஜ்ஞம்‌ நடக்கிறது. அங்கு வந்தவர்களுக்கெல்லாம்‌ 
த௲தீயாராதனை - வாரி வாரி அன்னதானம்‌ செய்கிறார்கள்‌. 

பகவான்‌ இருக்கிறானே... அவனைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ 
பக்தர்கள்‌ - தீயா: என்பது இவர்களைக்‌ குறிக்கும்‌. 
இவர்களை ஆதரிப்பதே ததீயாராதனை. யஜ்ஞத்திலே வாரி 
வாரி ததீயாராதனம்‌ நடக்கிறது. அந்த யஜ்ஞத்தை 
எல்லோரும்‌ கொண்டாடுகிறார்கள்‌. அன்னமயோ யஜ்ஞ: 
என்றால்‌ அந்த யஜஞத்தில்‌ அன்னத்துக்குக்‌ குறைவில்லை 
என்று பொருள்‌. அன்னம்‌ மிகுந்த யஜ்ஞம்‌; அன்னம்‌ மலிந்த 
யஜஞம்‌. அது போன்றுதான்‌ அனந்தமயோ ப்ரும்ம... 
அன்ந்தம்‌ என்று அர்த்தம்‌. இன்னதென்று சொல்ல 
முடியாதது. சொல்லி மாளா இன்ப வெள்ளம்‌. எடுக்க 
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எடுக்கக்‌ குறைவில்லாத இன்ப ஊற்று. அனுபவிக்க 
அனுபவிக்க அப்பொழுதைக்கு அப்பொழுது அராவமுதம. 
இன்றைக்கு அனுபவித்தால்‌ நாளைக்கு அது வேண்டாம்‌ 
என்று சொல்ல முடியுமா... ?! 

இந்த முழுமையான அனந்தத்தை ப்ரும்மானந்தத்தை 
நாம்‌ அவனிடத்திலேதான்‌ பெற முடியும்‌. 'வாசாம 
கோசரம்‌' வார்த்தைகளால்‌ வர்ணிக்க முடியாதது அந்தப்‌ 
பரமானந்தம்‌; ப்ரும்மானந்தம்‌. 

ஒருத்தர்‌ ஒரு பூலோக விஷயத்தை 'அஹா அனந்தம்‌' 
என்று குறிப்பிடுகிறார்‌. இன்னொருத்தர்‌ ஓடி வந்து, 
“அதையா அனந்தம்‌ என்‌றீர்‌...? அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பெரிய ஆனந்தம்‌ எனக்குத்‌ தெரியுமே...?” என்கிறார்‌. 

அதை அனுபவித்துப்‌ பார்த்து விட்டு, “அமாமாம்‌ 
இதுவல்லவோ அனந்தம்‌!” என்று மாற்றிச்‌ சொல்கிறார்‌ 
முதலாமவர்‌. 

இப்படியாக நாம்‌ சொல்லக்‌ கூடிய அனந்தமெல்லாம்‌ 
மாறிக்‌ கொண்டே வருகிறது. அனால்‌ அவனிடத்திலே 
கிடைக்கக்‌ கூடிய அனந்தம்‌ ஒரு நாளும்‌ அழிவில்லாத, 
சாச்வதமான அனந்தம்‌. நித்தியமான, உயர்ந்ததான 
ஆனந்தம்‌. 

நமது உடம்பிலே அன்னமய கோசம்‌, பிராண 
மயகோசம்‌, மனோமய கோசம்‌, விஞ்ஞான மய கோசம்‌, 
அனந்த மய கோசம்‌ என ஐந்து கோசங்கள்‌ இருக்கின்றன. 

்‌ இந்த கோசங்களில்‌ சுத்தி ஏற்பட்டால்தான்‌ 

பரப்ரும்மத்தைக்‌ குறித்து தெரிந்து கொள்ள முடியும்‌. 
இல்லாவிட்டால்‌ அவனை உணர நம்மால்‌ முடியாது. 
- சாமான்ய விஷயங்கள்தான்‌ நமக்குத்‌ தெரியும்‌. 

அன்ன மய கோசத்தில்‌ சுத்தி ஏற்பட வேண்டு 
மென்றால்‌ நாம்‌ உபவாசாதிகளெல்லாம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
விரதங்களெல்லாம்‌ அஷைடிக்க வேண்டும்‌. 
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மவ அ ட 
உபவாஸம்‌ என்றால்‌ என்ன... அருகில்‌ இருத்தல்‌ 

என்று பொருள்‌. 


உபநிஷத்‌ என்றாலும்‌ அருகில்‌ இருத்தல்‌ என்றுதான்‌ 
பொருள்‌ - எதன்‌ அருகில்‌ என்று கேட்டால்‌, 
பரப்ரும்மத்தின்‌ அருகில்‌... 


கர்ம காண்டமெல்லாம்‌ தூரத்தில்தான்‌ இருக்கிறது. 
உபநிஷத்தான்‌ உடனே நமக்கு பரப்ரும்மத்தை எடுத்துக்‌ 
காட்டுகிறது. 


உபவாஸம்‌ - அருகில்‌ இருத்தல்‌ - என்றால்‌ எதன்‌ 
அருகில்‌? மடப்பள்ளிக்கு அருகில்‌ இருத்தல்‌ என்றா 
அர்த்தம்‌! இல்லை; பரப்ரும்மத்துக்கு அருகில்‌ என்று 
பொருள்‌. உபவாஸம்‌ என்றால்‌ பட்டினியாய்‌ இருத்தல்‌ 
என்பது அல்ல முக்கியப்‌ பொருள்‌. அன்னத்தை விட்டு 
விலகி இருத்தல்‌ என்று பொருள்‌. இந்த அன்னத்தைக்‌ 
குறைத்துவிட்டு ௮ன்னமாகிற பரப்ரும்மத்தை உட்கொள்ள 


வேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ உபவாஸம்‌ பூர்த்தியாகும்‌. 


நாம்‌ நித்யமே இரண்டு வித அன்னங்களும்‌ புகட்டித்‌ 
தான்‌ இந்த சரீரத்தை வளர்க்க வேண்டும்‌. 


முதல்‌ வகை: இந்த சரீரம்‌ நிற்பதற்கான அன்னம்‌. 
இரண்டாவது - ஆத்மா நிலைப்பதற்கான அன்னம்‌. முதல்‌ 
அன்னத்தை மட்டும்‌ சாப்பிட்டுவிட்டு உட்கார்ந்திருந்தோ 
மானால்‌ அத்ம ஞானமே ஏற்படாது. இந்த சரீரத்தைக்‌ 
கொடுத்தவனே இதைவிட்டுப்‌ போய்‌ விடுவான்‌. அது 
மொத்தமும்‌ வீணாகப்‌ போய்விடும்‌. 


ஆகையினால்‌ அன்னமாதிற பரப்ரும்மத்‌ை த இட்டு 
இந்த சரீரத்தை வளர்க்க வேண்டும்‌. 

வேடிக்கையாகச்‌ சொல்வதுண்டு - ஒரை உடம்புக்கு 
நல்லது; கதை உள்ளத்துக்கு நல்லது” என்று. 
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வேதத்திலே கூட ரை என்கிற சப்தம்‌ வருகிறது. 
கீரய: என்றால்‌ ஞானி என்று அர்த்தம்‌! 


ஆகவே, அன்னத்தைக்‌ குறைக்க வேண்டும்‌. 
அன்னமாகிற பரப்ரும்மத்தை உட்கொண்டால்‌ அன்னமய 
கோசத்திலே சுத்தி ஏற்படும்‌. 


அடுத்து பிராணமய கோசத்திலே சுத்தி ஏற்பட 
வேண்டுமானால்‌ ரேசக, பூரக, கும்பகம்‌ அகிய நிலைகளைச்‌ 
சுத்தி செய்ய வேண்டும்‌. அதற்கான உபாயம்‌ பிராணா 
யாமம்தான்‌. சந்தியாவந்தன காலத்திலே பத்து 
பிராணாயாமங்களாவது செய்வதென்று விதிக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. சக்தி இருந்தால்‌ அதற்கு மேலும்‌ பண்ணலாம்‌. இந்த 
ப்ராணாயாமத்தினாலே பிராணமய கோசத்திலே வாயுக்க 
ளெல்லாம்‌ சீராக இருக்கும்‌. ஐந்து வகை வாயுக்கள்‌ உடலில்‌ 
உண்டு. 

இந்த வாயுக்கள்‌ எல்லாம்‌ முறையாக இருந்தால்தான்‌ 
கை, கால்களெல்லாம்‌ சீராக இயங்கும்‌. நடை அழகும்‌ 
பார்வை தீட்சண்யமும்‌ இருக்கும்‌. வாக்கு பலமாக 
இருக்கும்‌. 

வாக்கு பலம்‌ என்றதும்‌ ஒரு விஷயம்‌ நினைவுக்கு 
வருகிறது. வேத வித்துக்களான மகான்கள்தாம்‌ ஆசி 
வாக்குகளைக்‌ கூற வேண்டுமா? நம்மை நாமே ஆசி 
பண்ணிக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாதா...? என்று ஒரு முறை சர்ச்சை 
எழுந்தது! சாமானியன்‌ ஒருவன்‌ ஆசி பண்ணக்‌ கூடாதா? 
என்று ஒரு கேள்வி எழுந்தது. . 

எல்லோரும்‌ சேர்ந்து அந்த சபையில்‌ நிர்ணயம்‌ 
செய்தார்கள்‌, வேத வித்துக்கள்‌ தான்‌ ஆசி வழங்கலாம்‌ 
என்று. 

ஏன்‌ என்று கேட்டால்‌, அதற்கு மாணிக்க சாஸ்திரி 
என்பவர்‌ சொல்லக்கூடிய ஒரு விஷயத்தைச்‌ சொல்லலாம்‌. 


100 € முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 

கண்பட ப பயப்பட பப பவம்‌ கவிகள்‌ அஙகக கைவ ப்பட டட: 
தாக்க சாஸ்திரத்திலே பெரிய நிபுணர்‌ அவர்‌. அவர்‌ 
சொல்கிறார்‌: “பசுவினிடத்திலே நாம்‌ பாலைப்‌ பெறுக 
றோம்‌. வைக்கோலையும்‌ புண்ணாக்கையும்‌ போடுகிறோம்‌. 
்‌ அதைச்‌ சாப்பிட்டு விட்டு அது பாலைப்‌ பொழிகிறது. 
அதற்குப்‌ போடும்‌ புல்‌ மொத்தத்தையும்‌ நாமே 
சாப்பிடுவோம்‌... பசுவினிடத்திலிருந்து கிடைக்கக்‌ கூடிய 
பால்‌ நம்மிடம்‌ கிடைக்குமா! பசுதானே அதற்கு அதிகாரி! 
அது போன்றுதான்‌ வாக்கு பலமும்‌. வேத வித்துக்களாட, 
விஷயத்தை நன்கு உணர்ந்த பிரும்ம ஞானிகளால்தான்‌ 
அசீர்வாதம்‌ பண்ண முடியும்‌. மற்றவர்கள்‌ வாயால்‌ 
வேண்டுமானால்‌ சொல்லலாம்‌. அனால்‌ அது ஆசி 
்‌ ஆகுமா? பலிக்குமா? வேத வித்துக்கள்‌ ஆசி வழங்கினால்‌ 
தான்‌ கட்டாயம்‌ பலிக்கும்‌...” என்று விளக்குகிறார்‌ 
மாணிக்க சாஸ்திரி. 


- வாக்கு பலத்தை விவரிக்க இந்த உபமானத்தைச்‌ 
சொன்னேன்‌. 


அடுத்தது மனோ மயகோசம்‌, அதுவும்‌ சுத்தி 
அடைய வேண்டும்‌. 


வீணான விஷயங்களில்‌ மனத்தைச்‌ செலுத்தாமல்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. என்னென்ன உயர்ந்த விஷயங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ உலகத்தில்‌ உண்டோ, அவற்றுக்கெல்லாம்‌ மேலாக 
ஒருபடி, உயர்ந்தே இருக்கிறவன்‌ பரமாத்மா. 


அந்த வீணான விஷயங்களிலேயே மனம்‌ போகுமா 
னால்‌ அவற்றினும்‌ மேலானதை எப்படி. நாடும்‌. அதனால்‌ 
தான்‌ மனலைக்‌ கட்ட வேண்டும்‌ என்கிறார்கள்‌. 


பரமார்த்த ஸ்துதி என ஒன்று இயற்றியுள்ளார்‌ சுவாமி 
தேசிகன்‌. காஞ்சிபுரத்துக்கு சமீபத்தில்‌ உள்ள திருப்புட்குழி 
என்னும்‌ திவ்யதேசம்‌ - அங்கே இருக்கிற விஜயராகவப்‌ 
பெருமாள்‌ பேரிலான ஸ்துதி. 
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அ ட பம ப்பட்ட ம ட அச ம்ம்‌ அலத தத்தி 

அதிலே சொல்கிறார்‌ - 'உலதிலே பாருங்கள்‌... 
எதுவுமே பரமார்த்தம்‌ ஆகாது' என்று. பொருளை ஒருத்தர்‌ 
நிறைய சம்பாதிக்கிறார்‌. அது பரமார்த்தமா? 

பொருள்‌ என்பது எப்போதும்‌ துக்கமே தரக்கூடியது. 
அதை சம்பாதிப்பதும்‌ கஷ்டம்‌; காப்பாற்றுவதும்‌ கஷ்டம்‌; 
செலவு செய்து விட்டாலும்‌ கஷ்டம்‌ - அடடா! முடிந்து 
போய்‌ விட்டதே என்று கவலை! 

பணத்தைக்‌ கொண்டு வேறு திரவியத்தை வாங்கித்‌ 
தான்‌ சாப்பிட வேண்டும்‌. அதுவே நமக்குப்‌ பசியைப்‌ 
போக்காது என்பதால்‌ அது பரமார்த்தம்‌ ஆகாது. 

வெயில்‌ காலத்தில்‌ செளக்கியமாக மின்‌ விசிறியைப்‌ 
* போட்டுக்‌ கொண்டு தூங்குகிறார்‌ ஒருத்தர்‌... அதையே 
குளிர்‌ காலத்தில்‌, மார்கழி மாசத்தில்‌ செய்ய முடியுமா...? 

அந்த நேரத்திலே ஃபேனைப்‌ போடுகிறேன்‌ என்றால்‌ 
ஒப்புக்‌ கொள்வாரா தூங்குகிறவர்‌... 2 

என்ன தெரிகிறது? மின்‌ விசிறி என்பது ஒரு 
காலத்திலே வேண்டியதாக இருக்கிறது. அதுவே 
இன்னொரு காலத்தில்‌ வேண்டாததாக இருக்கிறது. 

இதெல்லாம்‌ பரமார்த்தம்‌ தருமா...? இப்படியே 
ஒவ்வொரு வஸ்துவையும்‌ மனஸாலும்‌ அறிவாலும்‌ 
(விஞ்ஞானமய கோசம்‌) ஆராய்ந்து கொண்டே 
போனோமானால்‌ ஒரு சமயம்‌ வேண்டியிருக்கிறது. 
இன்னொரு சமயம்‌ அதுவே வேண்டாததாகிறது. எதைப்‌ 
பார்த்தாலும்‌ அதிலே சாரமேயில்லை. 

பின்‌ எதுதான்‌ பரமார்த்தம்‌... 2? 

அந்த பரப்ரும்மம்‌ ஒன்று தான்‌ பரமார்த்தம்‌. அகை 
யினால்தான்‌ பரமார்த்த ரூபியை அச்ரமிக்க வேண்டும்‌ 
என்றது. அப்படி எவனை நாம்‌ ஆச்ரயிக்கிறோமோ, 
எவனை நாம்‌ அடைந்தால்‌ க்ஷேமத்தைப்‌ பெறுவோமோ... 
அவன்தான்‌ விஷ்ணு. 


மந்த்ரங்களுக்குள்ளேயிருந்து நம்மை ரக்ஷிக்கிறவன்‌ 
பரமாத்மா. அதனால்‌ மந்த்ரத்தினிடத்தில்‌ நமக்கு பக்தி 
இருக்க வேண்டும்‌. வேதம்‌ என்ன சொல்கிறது... ? “எனக்கு 
நல்ல புத்திக்‌ கூர்மையை அளித்தருள வேண்டும்‌” என்று 
கேட்கிறது. 'ஹே அக்னே! நீ எனக்கு நல்ல அறிவுக்‌ 
கூர்மையை, தெளிவான புத்தியைக்‌ கொடு...” என்று 
பிரார்த்திக்கிறது. 

பிரும்மசாரிகள்‌ தினமும்‌ சமிதாதானம்‌ (அக்னி 
வளர்த்து) செய்து பிரார்த்தித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
எப்படி நீ தேவதைகளுக்குள்ளே தேஜஸ்வியாக 
இருக்கிறாயோ, அப்படி என்னை மனிதர்க்குள்ளே 
தேஜஸ்வியாக ஆக்க வேண்டும்‌. என்று பிரார்த்திக்கிறான்‌ 
பிரும்மச்சாரி. நித்யம்‌ இந்த மந்த்ரத்தைச்‌ சொல்லி 
பிராத்திக்கிறான்‌. 

பாப்‌ தேவதையானது பிரும்மாவிடத்திலே போய்க்‌ 
கேட்டதாம்‌ - “நான்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள வேண்டிய 
பாத்திரம்‌ எது...?” என்று கேட்டதாம்‌. 

“எந்த பிரும்மச்சாரி சமிதாதானம்‌ பண்ணாமல்‌ 
இருக்கிறானோ, அவனைப்‌ போய்ப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்‌” 
என்றானாம்‌ பிரும்மா! அகவே சமித்தினாலே (பூரசு மரச்‌ 
சுள்ளி) அக்னியை உபாசிப்பது அவ்வளவு முக்கியம்‌; 
விசேஷம்‌. . 


'ஹே சூர்யா நீ எனக்கு தேஜஸைக்‌ கொடு; இந்திரனே, 


இந்த்ரிய பலத்தைக்‌ கொடு, அக்னே! நீ எனக்கு 
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உயர்ந்ததாய்‌ இருக்கும்படியான புத்தியைக்‌ கொடு... என்று 
தொடர்ச்சியாகப்‌ பிரார்த்தனை. 


வித்யாரண்ய சுவாமிகள்‌ உபந்யாஸம்‌ செய்யும்‌ போது 
விளக்கம்‌ சொன்னார்‌ - அக்னியை நோக்கி எந்த 
பிரார்த்தனை அமைந்தாலும்‌ அந்த ப்ரார்த்தனை 
யாரிடத்தில்‌ போய்ச்‌ சேர்றெது என்றால்‌... அக்னிக்கு 
அந்தர்யாமியாய்‌ இருக்கக்கூடிய பெருமானிடத்திலே - 
பகவானிடத்திலே போய்ச்‌ சேர்கிறது. 


அக்னிக்கும்‌ அந்தர்யாமி!... அக்னி என்று 
சொன்னாலே பகவான்தான்‌. நம்மை முன்னுக்கு 
அழைத்துச்‌ செல்லக்கூடியவன்‌. இப்போது இருக்கிற 
நிலையிலிருந்து உயர்த்தக்கூடியவன்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
ஆகவே அக்னி சப்தமே பகவான்‌' விஷ்ணுவைத்தான 
குறிக்கிறது. 


அந்தர்யாமி ப்ராம்மணம்‌ என்கிற வேதபாகத்தில்‌ 
நாம்‌ பார்த்தோமானால்‌ ஒவ்வொரு தேவதையினுடைய 
பெயரையும்‌ சொல்லி, அந்த தேவதைக்கு அந்தர்யாமியாக 
பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. அந்த தேவதைக்கு சக்தியைக்‌ 
கொடுக்கிறான்‌ என்று சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. 


நாம்‌ எத்தனை தேவதைக்கு நமஸ்காரம்‌ செய்தாலும்‌ 
அந்த எம்பெருமான்‌ காலடிக்கே அது போய்ச்‌ சேருகிறது. 
சமஸ்த தேவதைகளுக்கும்‌ அவனே அந்தர்யாமியாக 
இருப்பதால்‌ வேதத்தின்‌ கர்ம காண்டத்திலே பிரார்த்தனை 
இப்படி அமைந்திருக்கிறது: 


“விஷ்ணு!” என்று அவனைக்‌ கூப்பிட்டுச்‌ சொல்கிறது. 
அப்படிக்‌ கூப்பிடுவதில்‌ வேதத்துக்கே ரொம்ப சந்தோஷ 
மாம்‌! “நான்‌ கர்ம காண்டத்தில்‌ நிறைய விஷயங்கள்‌ 
சொல்லியிருக்கிறேன்‌. அனால்‌ அதிலெல்லாம்‌ எனக்கு 
அவ்வளவாக திருப்தி ஏற்படவில்லை. விஷ்ணு!” என்று 


௩ 
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த்வனி அன்னை எ பவ டட 
உன்னைக்‌ கூப்பிடுவதில்‌ இருக்கக்கூடிய ஆனந்தம்‌ 
வேறெதிலும்‌ இல்லை!” என்று சொல்லிவிட்டது வேதம்‌! 


கர்மாவை விளக்க வந்த வேதமே விஷ்ணு என்று 
அவன்‌ பெயரைச்‌ சொல்வதில்‌ இருக்கக்கூடிய அனந்தம்‌ 
வேறில்லை என்கிறது ! 


முதல்‌ நாளே கிரஹத்தில்‌ பால்‌ வாங்கு, காய்ச்சி, 
தோய்த்து வைக்கிறார்கள்‌. மறுநாள்‌ அது கட்டித்‌ 
தயிராகிறது. அந்தத்‌ தயிரைக்‌ கொண்டு ஹோமம்‌ 
நடக்கிறது. அப்போது பிரார்த்தனை என்ன...? “எங்கும்‌ 
பரவியிருக்கும்படியான ஹே, நாராயணா! இந்த ஹவிஸை 
கெட்டுப்‌ போகாவண்ணம்‌ நீதான்‌ ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌. 
ராத்திரி முழுதும்‌ ரக்ஷிக்கவேண்டும்‌. யஜ்ஞத்தில்‌ அது 
வினியோகம்‌ ஆகவேண்டும்‌. அந்த அக்னியில்‌ போய்‌ அது 
சேரவேண்டும்‌. அக்னியில்‌ சேர்த்த ஹவிஸ்‌, அந்த 
தேவதைகளுக்கு சந்துஷ்டியை உண்டு பண்ண வேண்டும்‌... 
அதனால்‌, ஹே நாராயணா! நீ வந்து இந்த ஹவிஸ்ஸைக்‌ 
கெட்டுப்‌ போகாமல்‌ ரக்ஷிப்பாயாக. உனக்கு வினியோக 
மாகும்‌ படியாக ரக்ஷிப்பாயாக' என்பது பிரார்த்தனை. 


- இதற்கு விசேஷமான அர்த்தத்தை சுவாமி தேசிகன்‌ 
அருளிச்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 


கர்ம காண்டத்தில்‌ ஹவிஸ்ஸை எடுத்து அக்னியில்‌ 
சேர்க்கிறோம்‌. 


பிரும்ம காண்டம்‌ என்றெ உபநிஷத்‌ பாகத்திலே 
அக்னியென்றாலே பகவான்தான்‌ என்பதைப்‌ பார்த்தோம்‌. 
உண்மையிலே ஹவிஸ்‌ என்றால்‌ நமது ஆத்மா. 
அத்மாவை பகவத்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
அப்படிப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ எனறால்‌ அதற்கும்‌: அவன்‌ 
அனுக்கிரஹம்‌ வேண்டும்‌! 
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ஹே விஷ்ணோ! ஹவிஸ்‌ அகிற அத்மா கெட்டுப்‌ 
போகாமல்‌ நீ காக்க வேண்டும்‌ - வெவ்வேறு பிறவிகள்‌ 
நான்‌ எடுக்கா வண்ணம்‌ காப்பாய்‌. சாச்வதமான 
நித்யானந்தத்தை அடைவதற்கு, உன்‌ திருவடியில்‌ நித்ய 
கைங்கர்யம்‌ செய்வதற்கு, இந்த அத்மாவை நீ தயாராக்கு. 
இதை நீ ரக்ஷி! என்பது பிரார்த்தனை. விஷ்ணுவிடத்திலே 
பிரார்த்தனை. 


அகவே விஷ்ணவே நம : என்று நாம்‌ பிரார்த்திக்கிற 
போது என்ன கேட்டுக்‌ கொள்ளவேண்டுமென்றால்‌, ஹே 
ரக்ஷகனே ! இந்த ஆத்மா கெட்டுப்‌ போகாமல்‌ ரக்ஷிப்பாய்‌ - 
உனக்கே இது சமர்ப்பணம்‌. 


ஓம்காரத்தில்‌ - பிரணவத்தில்‌ சொல்லப்படுவதும்‌ 
இதுதான்‌. அகார வாச்யனான, லக்ஷ்மி வசிஷ்டனான - 
லக்ஷ்மியுடன்‌ கூடியிருக்கும்படியான நாராயணனுக்கே 
இந்த ஜீவன்‌ என்றதனாலே, அவன்‌ பொருட்டே என்று 
இதை சமர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. அதையே இந்த 
விஷ்ணு சப்தத்தினால்‌ அசார்யர்கள்‌ அழகாகக்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுக்கிறார்கள்‌. வேதழும்‌ சொல்கிறது. 


விஷ்ணு புராணத்திலே ஒரு சுலோகம்‌. 
“விசேர்தாதோ: ப்ரவேசனாத்‌' என்று விஷ்ணு 
ப்ரபாவத்தைச்‌ சொல்கிறது - இதைப்‌ போல்‌ ஆயிரத்துக்கும்‌ 
மேல்‌ சுலோகங்கள்‌ அமைந்திருக்கின்றன. அக, விஷ்ணு 
வினுடைய பிரபாவத்தைச்‌ சொல்லும்படியான இந்த 
புராணத்திலே, 

“ஹே விஷ்ணு! நாராயணா! நீ எப்போதும்‌ எங்கும்‌ 
பரவியிருக்கிறாய்‌. அது தர்ம சூக்ஷ்மமான விஷயம்‌. அனால்‌, 
அப்படி நீ பரவியிருப்பதை எல்லோரும்‌ உணர வேண்டும்‌ 
என்பதால்‌ அல்லவே நரசிம்ஹ அவதாரம்‌ பண்ணினாய்‌...' 
என்று வருகிறது. 


106 $ முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


பகவான்‌ எதற்காக நரசிம்ஹ அவதாரம்‌ 
பண்ணினான்‌ என்று கேட்டால்‌, சர்வ வஸ்துக்களினுள்‌ 
ளேயும்‌ அவன்‌ வியாபித்திருப்பதை நாம்‌ உணர்வதற்காகவே 
பண்ணினானாம்‌! 


எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கிறான்‌ என்று வேதம்‌ சொல்‌ 
கிறது. உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. அனால்‌, அவதார காலத்தில்‌ 
அதை எல்லோரும்‌ உணரும்படியாகச்‌ செய்தானல்லவா. 


அதனால்தான்‌ நம்மாழ்வார்‌ “என்‌ சிங்கப்பிரான்‌ 
என்று சொந்தம்‌ கொண்டாடி அவனை 


பெருமை” 
வியக்கிறார்‌. 


௩ 
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அவருக்கு மட்டுமா அவன்‌ சிங்கப்பிரான்‌...? 
அவரவர்‌ தம்முடையவனாகக்‌ கொண்டாடும்படியானவன்‌ 
என்பதாலே அப்படிச்‌ சொன்னார்‌. 


எங்கும்‌ உளன்‌ கண்ணன்‌ என்கிற ப்ரஹ்லாதனின்‌ 
வார்த்தையை உண்மையாக்க அங்கே, அப்பொழுதே, அதே 
இடத்திலேயே, அந்த ஸ்தம்பத்தலேயே தோன்றினானே. 
ஸ்தம்பத்தை ஒரு குத்து குத்தினான்‌ ஹிரண்ய கசிபு. அவன்‌ 
உடனே வராமல்‌ ஐந்து நிமிடம்‌ கழித்து வந்திருந்தால்‌...? 
'நான்‌ குத்தும்போது இல்லையே; அப்புறமாகத்தானே 
வந்தான்‌' என்பானாம்‌ ஹிரண்யன்‌! ஸ்தம்பத்தைக்‌ குத்த, 
சுவரிலிருந்து அவன்‌ வரான்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌, “நான்‌ ஸ்தம்பத்தை யல்லவா சொன்னேன்‌ 
- அதிலிருந்து அவன்‌ வர வில்லையே... என்பானாம்‌. 
அதற்கெல்லாம்‌ இடம்‌ கொடுக்கவில்லை பரமாத்மா. 
குத்திய இடத்தில்‌, அதே கணத்தில்‌ அப்போதே 
தோன்றிவிட்டான்‌. 

ஆகையினால்‌, சர்வ பதார்த்தங்களிலும்‌ நிறைந்‌ 
திருக்கக்கூடியவன்‌ பரமாத்மா. சுவாமி தேசிகன்‌ வரதராஜ 
பஞ்சாசத்‌ என்றெ ஸ்தோத்திரத்தில்‌ சொல்கிறார்‌; “ 
இப்போது கூட இந்த உலகமெல்லாம்‌ கர்ப்பமாக 
இருக்நறெது' என்று. உலகமெல்லாம்‌ பிரசவிக்காமல்‌ 
இருக்றெதாம்‌. அசேதன பொருளாய்‌ இருக்கட்டும்‌, 
சேதனமாய்‌ இருக்கட்டும்‌... எல்லாமே கர்ப்பமாய்‌ 
இருக்கிறதாம்‌. யாரை கர்ப்பத்திலே கொண்டிருக்கிறது 
என்றால்‌, நரசிம்ஹனைத்‌ தான்‌! அவனே எல்லாவற்றிலும்‌ 
உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌. 

எப்போது அது பிரசவிக்கும்‌? என்பது கேள்வி. 
அதற்கு ஹிரண்ய கசிபு மாதிரி ஒருத்தன்‌ வரவேண்டும்‌! 
அவனை மாதிரி ஒருத்தன்‌ வந்து விட்டால்‌. மட்டும்‌ 
போதாது. பரம பாகவதோத்தமனான இன்னொருவனை 


108 €$ முக்கூர்‌ லக்ஷ்மிநாசிம்மாச்சார்யார்‌ 

னவ வ தத அப ட ட ட வ ப ட ட ட ரரி 
அவன்‌ ஹிம்சிக்கணும்‌! ஹிரண்ய கசிபுவைக்‌ கொல்ல 
வேண்டும்‌ என்று பகவானுக்கு அபிப்பிராயம்‌ கிடையாது. 
அவன்‌ பாகவத அபசாரம்‌ பண்ணியதால்தான்‌ பகவான்‌ 
சீற்றம்‌ கொண்டான்‌. அப்படியொரு அபசாரம்‌ நிகழ்ந்தால்‌ 
உடனே அவன்‌ அவிர்பவித்து விடுகிறான்‌. 


ஆக, எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கிறான்‌. பரமாத்மா - 
நரசிம்ஹ ரூபியாய்‌. விஷ்ணுவினிடத்திலிருந்துதான்‌ 
அனைத்தும்‌ தோன்றின. எல்லாவற்றுக்கும்‌ தோற்றுவாய்‌ 
அவன்தான்‌. படைத்தல்‌, காத்தல்‌, அழித்தல்‌ சகலத்தையும்‌ 
அவனே செய்கிறான்‌. 

பரமாத்மாவை இரண்டுவிதமாகப்‌ பிரித்து நாம்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌. பிரளய காலத்தில்‌ என்ன பண்ணு 
கிறான்‌... எல்லா வஸ்துக்களையும்‌ தன்னுள்‌ அடக்கிக்‌ 
காக்கிறான்‌. 
ஆலமா மரத்தின்‌ இலைமேல்‌ ஒரு பாலகனாய்‌ 
ஞால மேழும்‌ உண்டான்‌ அரங்கத்‌ தரவினணையான்‌ 
கோலமா மணியாரமும்‌ முத்துத்‌ தாமமும்‌ முடிவில்லதோர்‌ 

எழில்‌ 
நீலமேனி ஐயோ! நிறைகொண்டது என்‌ நெஞ்சினையே. 
என்கிறார்‌ திருப்பாணாழ்வார்‌. 

“ஐயோ” என்கிறார்‌. அடியேன்‌ அந்த வார்த்தையைச்‌ 
சொன்னால்‌ அடிக்க வரமாட்டார்களா! என்ன இப்படி 
அமங்கலமாகப்‌ பேசுகிறீர்கள்‌... என்று கேட்க மாட்டார்‌ 
களா! 


ஆனால்‌ ஆழ்வாருடைய திவ்ய பிரப 
பத்துப்‌ பாசுரங்களிலே இரண்டு இடத்தி 
வருகிறது. 

“செய்யவாய்‌ ஐயோ! என்னைச்‌ இதை 
கவர்ந்ததுவே...' என்கிறார்‌ இன்னொரு இடத்தில்‌. 


ந்தத்திலே இந்தப்‌ 
ல்‌ ஐயோ” என்று 
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'நீலமேனி ஐயோ” என்றதுக்கு மேலாக எதுவுமே 
தோன்றவில்லை அவருக்கு... அப்படி இழுக்கிறான்‌ 
பரமாத்மா! அந்த ரசானுபவம்‌ இருக்றெதே, எம்‌ 
பெருமானை அணு அணுவாக அனுபவிக்கும்போது 
ஏற்படக்கூடிய அனந்த அனுபவப்‌ ப்ரவாஹம்‌, அழ்வாரின்‌ 
உயர்ந்த உள்ளம்‌ அந்த அனுபவ வர்ணனையில்‌ 
தெரிகிறது - “அந்த ரூபம்‌ அப்படியே நிறைந்து நிற்கிறதே 
நெஞ்சில்‌... என்கிறார்‌. 

அப்படிப்பட்டது எம்பெருமானுடைய வடிவழகு! 
சமஸ்தத்தையும்‌ தன்னுள்ளே அடக்கி வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. அப்படிப்பட்ட உயர்ந்த பரமாத்மா, 
பிரளய காலத்தில்‌ சூக்ஷமமாக இருக்கிறான்‌. சூக்ஷ்ம சித்து 
அசித்து விசிஷ்டன்‌ - (சித்‌ - அறிவுடையது; அசித்‌ - 
அறிவில்லாதவை,) எல்லாவற்றையும்‌ தன்னுள்ளே அடக்கிக்‌ 
காக்கிறான்‌. 


மறுபடி சிருஷ்டி கிரமத்திலே என்ன செய்கிறான்‌... 
தன்னுள்ளே அடக்கி வைத்தது முழுவதையும்‌ வெளியிலே 
விடுகிறான்‌. விட்டுவிட்டு அவன்‌ ஸ்தூலமாகப்‌ பிரகாசிக்‌ 
கிறான்‌! அதாவது ஸ்தூல சிதசித்‌ வசிஷ்டனாக 
இருக்கிறான்‌. 

விசிஷ்டாத்வைத ரீதியாக தத்‌ த்வம்‌ அஸி என்பதை 
ஆராய்ந்தால்‌, 'தத்‌' என்றால்‌ குக்ஷ்மமாய்‌ இருக்கிற 
பரமாத்மா. த்வம்‌ என்றால்‌ ஸ்தூலமாயிருக்கிற பரமாத்மா 
என்று பொருள்‌. ஸ்தூலமாயும்‌ சூக்ஷ்மமாயும்‌ அவனே 
இருக்கிறான்‌ என்பது அர்த்தம்‌. பிரளய காலத்திலே 
சூக்ஷ்மம்‌. சிருஷ்டி காலத்திலே ஸ்தூலம்‌. 

தான்‌ எப்படி சத்யமாகவும்‌ நித்யமாகவும்‌ அனந்த 
மாகவும்‌ அளவிலா ஆராமுதமாகவும்‌ பரமாத்மா 
இருக்கிறானோ... அதே மாதிரிதான்‌ எல்லா சரறாசரங்‌ 
களையும்‌ அழியாமல்‌ காத்து, தன்னுள்ளே அடக்கி 
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வெளியே விடுகிறான்‌. அகையினால்தான்‌ நம்‌ சம்பிரதா 
யத்தில்‌ “அழிவு என்பதே கிடையாது" என்கிறார்கள்‌. 
அப்படியானால்‌ “அழிவு' என்கிற சொல்‌ எதைக்‌ 
குறிக்கிறது...? அதை விசாரணை செய்ய வேண்டும்‌ நாம்‌. 
கொஞ்சம்‌ யோசனை பண்ணுங்கள்‌. 


அழிவு என்றால்‌ எது...? என்ன...? ஒரு வஸ்துவாய்‌ 
இருப்பது வேறொரு வஸ்துவாய்‌ மாறி நிற்பதுதான்‌ அழிவே 
தவிர, இல்லாமலே போய்விடுவது அல்ல... 

மண்ணினுடைய அழிவு எது...? 

அது பானையாக பரிணமிக்கிறதே... அப்போது மண்‌ 
இல்லாமல்‌ போகிறது. மண்‌ உருண்டையை அழித்து 
பானையாக்கினால்‌, மண்‌ உருண்டை “அழிறெது. 

பானையை எடுத்து, தடியால்‌ ஓர்‌ அடி. அடிக்கிறோம்‌. 
அது ஓட்டாஞ்சில்லியாகிக்‌ கீழே விழுகிறது. இப்போது 
பானையினுடைய அழிவு எது என்று கேட்டால்‌, ஓட்டாஞ்‌ 
சில்லி! 

அந்த ஓட்டாஞ்சில்லியை இன்னும்‌ அடிக்கிறோம்‌. 
அது அணுவாகி, பரம அணுவாகிப்‌ போகிறதேயொழிய 
அடியோடு அந்த வஸ்துவே இல்லாமல்‌ போகாது. 

அதே மாதிரிதான்‌ ஆத்மாவுக்கும்‌ அழிவு கிடையாது. 
அழிவில்லாத ஆத்மாவையும்‌ தன்னுள்ளே அடக்கிக்‌ 
காக்கிறான்‌ பரமாத்மா. அகையினாலே பிரளய காலத்தில்‌ 
மிக ஜாக்ரெதையாகச்‌ செயல்படுகிறான்‌. அந்தக்‌ காட்சியை 
மார்க்கண்டேய மஹரிஷி பார்த்து அனந்தப்படுகிறார்‌. 
உள்ளுக்குள்ளே அவ்வளவையும்‌ அடக்கிக்‌ காத்து, 
பரமாத்மா. 

இதை சிலந்திப்‌ பூச்சி உவமையைக்‌ கொண்டு 
அழகாக எடுத்துச்‌ சொல்கிறது சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌. 
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சிலந்தியிருக்கிறதே, கிடுகிடுவென்று மேலே வரும்‌, 
கீழே இறங்கும்‌. வலை பின்னும்‌. நூல்‌ போல திரவத்தை 
வெளியே விடும்‌; மறுபடியும்‌ உள்ளே இழுத்துக்‌ கொள்ளும்‌ 


எதற்காக வெளியிலே விடுகிறது? எதற்காக நூலை 
மறுபடியும்‌ உள்ளே இழுத்துக்‌ கொண்டது? பசையுள்ள 
அந்த நூலில்‌ நூற்றுக்கணக்கான கிருமிகள்‌ ஒட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌; அது மொத்தத்தையும்‌ உள்ளே இழுத்துக்‌ 
கொள்ளத்தான்‌ அப்படிச்‌ செய்கிறது சிலந்தி. 


அதே போல்தான்‌ பரமாத்மா. தன்னுள்‌ இருப்பதை 
வெளியே விடுகிறான்‌. பிறகு தன்னுள்ளேயே இழுத்துக்‌ 
கொள்கிறான்‌. எல்லாவற்றையும்‌ சாப்பிடுகிறான்‌ - 
சராசரங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ விழுங்கிக்‌ காக்கிறான்‌ 
பரமாத்மா. பிறகு அத்தனையும்‌ வெளியிலே விட்டு, அந்தர்‌ 
யாமியாய்தானே கூட நின்று ரக்ஷிக்கிறான்‌ பரமாத்மா. 


அவனே வரிக்கப்பட வேண்டியவன்‌. 
அவன்தான்‌ வரத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடியவன்‌. 


அவனே சிருஷ்டிக்கறான்‌; அவனே சிருஷ்டிக்கப்‌ 
படுகிறான்‌! அவனே உண்கிறான்‌, அவனே விழுங்கப்‌ 
படுகிறான்‌ ! 


“பாகுண்டான்‌ பாருமிழ்ந்தான்‌ பாரிடந்தான்‌ 
பாரளந்தான்‌... என்றார்‌ நம்மாழ்வார்‌. இந்தப்‌ பாரை 
அவன்‌ எதுதான்‌ பண்ணவில்லை... (2 


பாரை எடுத்து உண்டான்‌; மறுபடியும்‌ அதை 
உமிழ்ந்தான்‌. நடந்தான்‌, அளந்தான்‌... இந்த உலகம்‌ 
“தன்னுடையது தன்னுடையது” என்று அவன்‌ இவ்வளவு 
காரியம்‌ பண்ணியிருக்கிறபோது, அது நம்முடையது 
தம்முடையது என்று சொல்லலாமா ?...' நாமும்‌ நம்மைச்‌ 
சார்ந்ததும்‌ கூட அவனுடையவை தானே! 
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ஹே வரதா! ப்ரபோ! என்னைச்‌ சேர்ந்தது, 
என்னுடையது, யானும்‌ எல்லாம்‌ உன்னைச்‌ சேர்ந்தது. நீயே 
எடுத்துக்‌ கொள்‌ என்று பிரார்த்தனை பண்ணினால்‌, 
பரமாத்மா அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுகிறான்‌. 


அப்படி, மந்திரத்துக்குள்ளே இருந்து நம்மை 
ரக்ஷிப்பவன்‌ மஹாவிஷ்ணு என்று விஷ்ணு சப்தத்துக்கு ஒரு 
விதத்தில்‌ விசேஷமாக பொருள்‌ உரைக்கப்பட்டிருக்கிறது. 

(இன்னொரு வியாக்யானம்‌ விஷ்ணு சப்தத்துக்கு : 

வியாப்யன்‌ விஷ்ணு. அதாவது, எங்கும்‌ பரவி 
யிருப்பதால்‌ அவனுக்கு விஷ்ணு என்று பெயர்‌. அதை நாம்‌ 
எப்படித்‌ தெரிந்து கொள்வது... £ 

ப்ரும்ம சூத்திரத்தில்‌ பரப்ரும்மத்துக்கு லக்ஷணம்‌ 
சொல்லப்பட்டிருக்றெது. அவன்‌ எப்படிப்பட்டவன்‌? 
உயர்ந்ததாய்‌ இருக்கும்படியான சர்வேச்வரனுடைய 
தன்மை என்னவென்றால்‌... தூஷண த்ரய ராஹித்யம்‌ 
ப்ரும்மண : பரம லக்ஷணம்‌: 

தூஷண த்ரய - என்றால்‌ மூன்று விதமான 
தோஷமில்லாமல்‌ என்று பொருள்‌. மூன்று வித தோஷ 
மில்லாமல்‌ அவன்‌ விளங்குகிறான்‌. எங்கும்‌ வியாபித்திருக்‌ 
கிறான்‌ என்றால்‌ அந்த மூன்று விதமான தோஷங்களுக்கு 
உட்படாமல்‌ அவன்‌ இருக்கிறான்‌ என்று அர்த்தம்‌. 

மூன்று தோஷங்கள்‌ எவை... 

சாஸ்திர ரீதியாக, தர்க்க சாஸ்திரத்தில்‌ அவை 
விளக்கப்படுகின்றன. 

தர்க்க சாஸ்திரத்தில்‌ மட்டும்‌ ஒருத்தருக்கு தகூஷண்ய 
மான புத்தி இருந்துவிட்டால்‌ அவர்களால்‌ சாதிக்க 
முடியாததே கிடையாது. இல்லை என்பதை “இருக்கு 
என்றும்‌ இருக்கிறதை “இல்லவே இல்லை” என்றும்‌ 
நிரூபணம்‌ பண்ணலாம்‌! 
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சரி, மூன்று வித தோஷங்களுக்கு வருவோம்‌. அவை 
என்னென்ன...? 

அவ்யாப்தி, அதிவியாப்தி, அசம்பவம்‌ என்பவை 
அந்த மூன்று தோஷங்கள்‌. இந்த மூன்று தோஷங்களும்‌ 
இல்லாமல்‌ எவன்‌ ஒருவன்‌ பரவி இருக்கிறானோ அவன்‌ 
தான்‌ விஷ்ணு. 

முதலில்‌ விஷ்ணு என்பதற்குப்‌ பொருளை வேத 
ரீதியாகத்‌ தெரிந்து கொண்டோம்‌. இப்போது சாஸ்திர 
ரீதியாகத்‌ தெரிந்து கொள்வோம்‌. உயர்ந்த மதிக்‌ கூர்மை 
புடன்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌, மேற்சொன்ன மூன்று 
தோஷங்களும்‌ அவனிடம்‌ கிடையாது என்பது தெரிய 
வரும்‌. 

வியாப்தி என்றால்‌ பரவுதல்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
அவ்யாப்தி என்றால்‌, பரவுதல்‌ இல்லாமை. 

இந்த உபந்யாசத்தில்‌ நான்‌ பேசுகிறபோது “பசுக்க 
ளெல்லாம்‌ வெண்மையாய்‌ இருக்கும்‌' என்று சொல்‌ 
கிறேன்‌... அதைக்‌ கேட்டுவிட்டுத்‌ தெருக்கோடிக்குப்‌ 
போனால்‌, எதிரே கறுப்பாக ஒரு பசு வருகிறது! இன்னும்‌ 
கொஞ்சம்‌ தூரம்‌ போனால்‌ கறுப்பு கொஞ்சமும்‌ வெளுப்பு 
கொஞ்சமுமாக இன்னொரு பசு; மேலும்‌ சுற்று தூரம்‌ 
போனால்‌, செவல்‌ நிறத்தில்‌ ஒரு பசு! 

உபந்யாசம்‌ கேட்டவர்‌, மறுநாள்‌ வருகிறார்‌. “உமது 
உபந்யாசத்தை ஆரம்பிப்பதற்கு முன்னால்‌ எனக்கு ஒரு 
பதில்‌ சொல்லவேண்டும்‌. நேற்று எல்லா பசுவும்‌ வெள்ளை 
யாய்‌ இருக்கும்‌ என்றீர்‌. வீதி திரும்புவதற்குள்‌ கறுப்பு பசு 
வருகிறது; கறுப்பு-வெளுப்பு, செவலை 
வருகிறதே...” என்கிறார்‌! 


அப்படியானால்‌ அடியேன்‌ சொன்னது தவறாகப்‌ 
போகிறது அல்லவா... வெண்மை நற்‌ க லா 
பசுக்களுக்கும்‌ சொந்தம்‌ என நான்‌ சொன்னதை ஒருத்தர்‌ 


எல்லாம்‌ 
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ஆட்சேபிக்கிறார்‌. அவ்யாப்தி தோஷம்‌ வந்து விட்டது! 
வெண்மை நிறமானது பசுக்கள்‌ ஜாதியிலே பரவியில்லை. 
ஏதோ ஒருசில பசுக்கள்‌ வெளுப்பாக இருக்கும்‌ - அவ்வளவு 
தான்‌! அகையினாலே நான்‌ சொன்னதில்‌ அவ்யாப்தி 
தோஷம்‌ வந்து விட்டது! 

அடுத்து சொல்கிறேன்‌ : “பசுக்களுக்கெல்லாம்‌ 
கொம்பு உண்டு... கொம்பை உடையவை பசுக்கள்‌.” 


தெருவிலே போனால்‌, எருமைகள்‌ கூட்டம்‌ 
வருகிறது! எருமைகளுக்கும்‌ கொம்பு இருக்கிறதே. 
பசுக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு ஜாதியான எருமைக்கும்‌ 
கொம்பு இருப்பதனாலே வேறொரு இனத்திலும்‌ அது பரவி 
யிருப்பதனாலேயே அதிவியாப்தி என்கிற தோஷம்‌ 
ஏற்பட்டுப்‌ போயிற்று! 


இன்னொரு தோஷம்‌ : அசம்பவம்‌ அப்படி 
யென்றால்‌, அடியோடு இல்லாதது. ஒருத்தர்‌ சொல்கிறார்‌. 
அதை இன்னொருத்தர்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ 
என்ன சொல்கிறார்‌ என்றால்‌, “இதோ போகிறாள்‌ 
பாருங்கள்‌... அவன்‌ யாரென்றால்‌, மலடியின்‌ பிள்ளை... 
அவன்‌ எங்கே ஸ்நானம்‌ செய்தான்‌ தெரியுமா...? கானல்‌ நீ: 
இருக்கிறதே அதிலே ஸ்நானம்‌ பண்ணினான்‌. 
பண்ணிவிட்டு இதோ போகிறான்‌ பாருங்கள்‌...” என்கிறார்‌. 


கேட்டவர்‌ “அப்படியா?” என்கிறார்‌. மலடிக்குப்‌ 
பிள்ளை உண்டா? கானல்‌ நீரில்‌ ஸ்நானம்‌ பண்ண 
முடியுமா...? தொடர்ந்து சொல்றார்‌ : “அவன்‌ தலையிலே 
என்ன வைத்திருக்கிறான்‌ தெரியுமா...? அகாசத்‌ தாமரையை 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. மலடியின்‌ பிள்ளை, கானல்‌ 
நீரில்‌ நீராடிவிட்டு, ஆகாசத்‌ தாமரையைப்‌ பறித்துத்‌ 
தலையில்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு அதோ போகிறான்‌. அவன்‌ 
கையில்‌ என்ன வைத்திருக்கிறான்‌ தெரியுமா...? முயல்‌ 
கொம்பினால்‌ அனவில்லை வைத்திருக்கிறான்‌!” 


s 
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கேட்டுக்‌ கொண்டி ருந்தவரும்‌ அனந்தமாக “அஹா!” 
என்று ஆச்சர்யப்பட்டுவிட்டுப்‌ போய்விட்டார்‌! 


இப்போது சொல்லப்பட்ட விஷயத்தில்‌ ஏதாவதொரு 
விஷயமாவது நிஜத்தில்‌ உண்டா? மலடிக்குப்‌ பிள்ளை ஏது? 
அகாசத்தாமரை உண்டா? கானல்‌ நீரிலே நீராட 
முடியுமா...? முயலுக்குக்‌ கொம்புதான்‌ உண்டா ...! 


இது மொத்தமும்‌ அசம்பவம்‌! அசம்பவமான 
விஷயமே இங்கே முழுக்க முழுக்க பேசப்பட்டது. 
கேட்றெவர்‌ வேணுமானால்‌ அது பெரிய விஷயம்‌ என்று 
எண்ணிப்‌ போகலாம்‌. அனால்‌ அசம்பவம்தானே ! 


அக, இல்லாத விஷயத்தைச்‌ சொல்வது அசம்பவம்‌. 


இப்படி அவ்யாப்தி, அதிவியாப்தி, அசம்பவம்‌ 
என்று மூன்று வித தோஷங்களைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. இந்த 
தர்க்க சாஸ்திரப்படி. பகவானை, விஷ்ணு என்று சொல்லப்‌ 
படக்கூடிய பரமாத்மாவை அராய்ந்தோமானால்‌, 
அவ்யாப்தி என்கிற தோஷம்‌ அவனுக்கு உண்டா? 


அவன்‌ எல்லா சராசரங்களுக்குள்ளும்‌ நிறைந்‌ 
திருப்பதனாலே அவனுக்கு அந்த தோஷம்‌ சம்பவிக்கிற 
வாய்ப்பே கிடையாது. விடி.வாக எங்கும்‌ பரவியிருப்பத 
னாலே, பசுவுக்குள்ளும்‌, தாவரம்‌, மலை, மு... 
நமக்குள்ளும்‌ எங்கும்‌ இருப்பதனாலே அவ்யாப்தி 
அவனுக்குச்‌ சம்பவிக்க இடமேயில்லை. 

அதே மாதிரி, அதிவ்யாப்‌தி என்றெ தோஷம்‌ 
சம்பவிக்குமா? என்றால்‌ அதற்கும்‌ இடமில்லை. 
அதிகிரமித்து அவனை இன்னொரு பொருள்‌ இருப்பதாகச்‌ 
சொல்ல முடியாது. எல்லாவற்றுள்ளும்‌ அவன்‌ இருப்பதால்‌ 
அதிவ்யாப்தி என்கிற பேச்சுக்கே இடமில்லை. 
அவனிடத்தில்‌ இல்லாததை நாம்‌ கற்பிக்க முடியுமா? 
இருப்பதைத்‌ தான்‌ சொல்ல முடியுமா? 
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இல்லாமை என்பதே அவனிடத்தில்‌ இல்லை என்று 
அனதனாலே, அப்படிப்பட்ட எம்பெருமானிடத்தில்‌ 
அசம்பவம்‌ என்கிற தோஷமும்‌ சம்பவிக்க இடமேயில்லை. 

இந்த தூஷண த்ரயங்களுள்‌ ஒரு தோஷமும்‌ 
இல்லாமல்‌, எங்கும்‌ பரவியிருப்பதனால்தான்‌ அவனுக்கு 
விஷ்ணு என்று பெயர்‌. 


உளன்‌ கண்டாய்‌ நல்‌ நெஞ்சே! உத்தமன்‌ என்றும்‌ 

உளன்‌ கண்டாய்‌, உள்ளுவார்‌ உள்ளத்து - உளன்‌ கண்டாய்‌, 
வெள்ளத்தில்‌ உள்ளானும்‌, வேங்கடத்து மேயானும்‌ 
உள்ளத்தில்‌ உள்ளான்‌ என்று ஓர்‌! 


ஹே நெஞ்சமே! உனக்குள்‌ அவன்‌ இருப்பதைப்‌ 
போலவே சர்வ சராசரங்களிலும்‌ அவன்‌ இருப்பதை நீ 
கண்டாய்‌ அல்லவா...? அதனால்‌, அவனுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ 
நாம்‌ ஒன்று பண்ண முடியுமா? 

ஒருத்தர்‌ “ஏகாந்தமாக இருக்கேன்‌...” என்கிறார்‌. 
ஒருத்தரும்‌ என்னைப்‌ பார்க்க முடியாது; கதவைச்‌ சாத்திக்‌ 
கொண்டு ஏகாந்தமாய்‌ இருக்கிறேன்‌' என்கிறார்‌. 

ஆனால்‌ சாஸ்திர ரீதியாக ஏகாந்தம்‌ என்பதே 
கிடையாது! ஏகாந்தம்‌ என்றாலே பதினான்கு பேர்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌ ! இதற்கு ஏகாந்தம்‌ என்று 
என்ன பெயர்‌! 

'ஏகாந்தம்‌ என்றால்‌ பதினாலு பேரா...” என நீங்கள்‌ 
கேட்பீர்கள்‌. 

எட்டு திக்குகள்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டி ருக்கின்றன. 

மேலே இருக்கும்படியான அந்தரிக்ஷம்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது; மாதா பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. 
கோமாதா பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாள்‌. இதற்கெல்லாம்‌ 
அதிஷ்டான தேவதை பார்த்துக்‌ கொண்டி ருக்கிறது: 
பகவான்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌... இத்தனை 
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தேவதைகளை மறைத்து நம்மால்‌ “ஏகாந்தமாக' இருக்க 
முடியாது! 

ரொம்ப முக்கியம்‌... யாரை வேண்டுமானாலும்‌ 
ஏமாற்றலாம்‌... சர்வ சாக்ஷியாய்‌ மனத்திலேயே உட்கார்ந்‌ 
திருக்கிறானே அவன்‌ ! அவனுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ எதையுமே 
நாம்‌ நினைக்க முடியாது. இதற்கு உதாரணமாகச்‌ சொல்வ 
தானால்‌ அர்ஜுனனுடைய தேர்த்தட்டைத்தான்‌ 
சொல்லலாம்‌. 
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அர்ஜுனன்‌ என்ன செய்தான்‌...? அஸ்திர சன்னி 
யாஸம்‌ பண்ணி, எல்லாவற்றையும்‌ உதறி விட்டுப்‌ போய்‌ 
உட்கார்ந்து விட்டான்‌. 

“இப்படியே போய்‌ உட்காருகிறாயே. நீ ஏகமாகப்‌ 
பேசினாய்‌? உனக்கு அந்தப்‌ பெயர்‌, இந்தப்‌ பெயர்‌ என்று 
சொன்னாயே...? விஜயன்‌ என்றொரு பெயர்‌ உனக்கு 
நிலைக்குமா...?” - பகவான்‌ கேட்கிறார்‌. 


அதற்கு அவன்‌ சொல்கிறான்‌. “ஹே கிருஷ்ணா! 
அந்தப்‌ பெயரே எனக்கு வேண்டாம்‌.” 


பகவான்‌ இருப்பிக்‌ கேட்கிறான்‌. 


“விஜயன்‌ என்ற பெயர்‌ இல்லாவிட்டால்‌ நீ ஜெயிப்‌ 


பாயாடா...?” 


“விஜயன்‌ என்றெ பெயரும்‌ வேண்டாம்‌; நான்‌ 
ஜெயிக்கவும்‌ வேண்டாம்‌!” 


“விஜயம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ ராஜ்யம்‌ எங்கேயிருந்து 
கிடைக்கும்‌? அந்த சுகத்தை நீ விரும்பவில்லையா... ?” 


“சுகத்தையும்‌ நான்‌ விரும்பவில்லை...” 


பகவான்‌ அவனை வெறுமனே விடாமல்‌ தொடர்ந்து 
கேட்டுறார்‌ : “நீ அப்படிச்‌ சொன்னால்‌ ஆயிற்றா? உன்‌ 


கூடப்‌ பிறந்த சகோதரர்கள்‌ ஒத்துக்‌ கொள்வார்களா... ?” 
“எங்களுக்குள்‌ அபிப்பிராய பேதம்‌ கிடையாது...” 
“ஹ்ருதயத்தில்‌ கை வைத்துச்‌ சொல்‌... அது 
உண்மையா... ?” என்று பகவான்‌ கேட்‌இறான்‌. 
அதற்கு அர்ஜுனன்‌ சொல்கிறான்‌ : “அதை நான்‌ 
சொல்லித்தான்‌ நீ தெரிந்து கொள்ள வேண்டுமா ? நீ என்ன 


அவ்வளவு அஞ்ஞானியா...? என்‌: மனத்தினுள்ளேயும்‌ 
இருப்பவன்‌ அல்லவா நீ...?” 
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= இந்த நிகழ்ச்சியை நான்‌ முன்பே உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறேன்‌. எவ்வளவு தடவை சொன்னாலும்‌ 
சுவை குன்றாது இந்தச்‌ சம்பவம்‌! 

கோவிந்த சப்தத்துக்குப்‌ பலவாறு பொருள்‌ 
சொன்னார்கள்‌, மகான்கள்‌. 

கோ என்றால்‌ இந்த்ரியக்‌ கூட்டம்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
இந்த்ரியக்‌ கூட்டத்துக்குத்‌ தலைவன்‌ மனம்‌. 

அதிலே உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌ கோவிந்தன்‌. 
அதரவது - மனத்திலே உட்கார்ந்து பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பவன்‌ கோவிந்தன்‌. ஆகவே அர்ஜுனன்‌ கேட்ட கேள்வி 
சரிதானே! 

அகையினால்‌, சர்வலோக சரண்யன்‌ - வைகுண்‌ 
டத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கிறானே... அவன்தான்‌ உன்‌ 
உள்ளத்திலும்‌ இருக்கிறான்‌ என்பதை அறியாயோ? 

ஸர்வோபத்ருஷ்டா: விஷ்ணு: 

அவன்‌ யாரென்றால்‌ சர்வத்துக்கும்‌ சாக்ஷியாக 
இருப்பவன்‌ என்று அந்தத்‌ இருநாமத்துக்கு ஒரு வியாக்‌ 
யானம்‌. அவனுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ ஒரு காரியம்‌ நாம்‌ பண்ண 
முடியாது. 

பகவானுக்கு எத்தனையோ குணங்கள்‌. அதிலே 
சர்வக்ஞத்துவம்‌ என்றொரு குணம்‌. 

வைகுண்டத்திலே இருக்கிற அவன்‌ ஒருத்தனுக்குத்‌ 
தான்‌ அந்தக்‌ குணமா...? என்று கேட்கலாம்‌. 

நம்‌ மனத்தில்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறானே அவனும்‌ 
சர்வக்ஞன்தான்‌. 

அவதார காலத்திலும்‌ அவன்‌ சர்வக்ஞன்தான்‌! 
போடுகிற வேஷத்துக்கு ஏற்றாற்போல அவனுடைய நடை, 
உடை, பாவனை இருந்தாலும்‌ அவனுடைய சர்வத 
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ஞத்துவம்‌ - எல்லாவற்றையும்‌ உணர்கிற உயர்ந்த குணம்‌ 
இருக்கிறதே - அது எப்போது இருக்கும்‌. 


இங்கே ஒரு விஷயம்‌ - “சர்வக்ஞன்‌ ' என்றால்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ உணர்ந்தவன்‌ பரமாத்மா என்கிறது... 
பகவானுக்கு எல்லாம்‌ தெரியும்‌ என்றால்‌ அவன்‌ செத்துப்‌ 
போய்‌ அவன்‌ பார்த்திருக்கறொனா...?' - இப்படி ஒருத்தர்‌ 
கேட்கிறார்‌. 

“அதை அவன்‌ பார்த்தது கிடையாதே!' என்று 
குயுக்தியாய்‌ விவாதம்‌ பண்ணுகிறார்‌. 

“எல்லாம்‌ தெரிந்த நிலைதானே சர்வக்ஞத்துவம்‌. 
அவன்‌ செத்துப்‌ போனதை அவன்‌ பார்க்காததனாலே 
அவனுக்குச்‌ சர்வக்ஞத்துவம்‌ சித்திக்காது...' என்கிறார்‌. 

சாஸ்திர ரீதியாகவே இந்த விவாதம்‌ செல்லாது. எது 
அவனுக்கு இல்லையோ, அதை அடிப்படையாக வைத்து 
“இது தெரியுமா?” என்று கேட்பது. உசிதமாகுமோ...? 

பகவானுக்கு மரணம்‌ என்பதாக ஒன்று உண்டா...? 
சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌ சொல்கிறது: அவனிடத்திலோ 
பாவம்‌ கிடையாது; அவனுக்கு ம்ருத்யு கிடையாது; ஜுரம்‌ 
கிடையாது; நம்மைப்‌ போன்ற வியாதியெல்லாம்‌ 
அவனுக்குக்‌ கிடையாது.” 

சத்ய காம: சத்ய சங்கல்ப: அவன்‌ எடுத்த காரியத்தை 
நிறைவேற்றுவான்‌. அவனுடைய எண்ணம்‌ எப்போதும்‌ 
பழுதுபடுவதில்லை. அவனுடைய சுங்கல்பம்‌ பழுதுபடுவ 
தில்லை. அவனுக்கு மரண பயம்‌ கிடையாது... 

இல்லாததை ஏறிட்டு, அவன்‌ செத்துப்‌ போவதைப்‌ 
பார்த்திருக்கிறானா என்று கேட்கலாமா..? 

“சாஸ்திர ரீதியாக எவை எவை உண்டோ அவை 
மொத்தத்தையும்‌ உணர்ந்தவன்‌ பரமாத்மா” என்றுதான்‌ 
பொருளேயொழிய, இல்லாததைச்‌ சொல்லவில்லை. 
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எது உண்டோ அதைக்‌ கட்டாயம்‌ உணர்ந்தவன்‌” 
என்றுதான்‌ சர்வக்ஞத்துவத்துக்கு விளக்கம்‌ சொன்னார்கள்‌ 
பெரியவர்கள்‌. 

அந்த சர்வக்ஞத்துவம்‌ அவனுக்கு மட்டுமே உரிய 
குணம்‌. நாம்‌ இருக்கிறோமே. நமக்கு அந்த குணம்‌ 
பொருந்தாது. ஏனென்றால்‌, ஜீவாத்மாவானது சங்கோச 
விகாசங்களுக்கு உட்பட்டது. - ஒருநாள்‌ மூடிக்‌ கொள்ளும்‌; 
இன்னொரு நாள்‌ விகசிக்கும்‌! 

ஒருநாள்‌ உபன்யாசத்தில்‌ முழுக்க முழுக்க வேதாந்த 
விஷயமே சொல்லப்படுகிறது என்று வைத்துக்‌ கொள்‌ 
வோம்‌. கதையே கிடையாது. வியாப்தி அவ்வியாப்தி என்று 
இப்போது சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறோமே... அது போல 
புத்திக்கு அதிகமாக வேலை தரும்‌ விஷயங்களே 
வருகின்றன. புத்தியைப்‌ போட்டு வருத்தி, சிரமப்பட்டு... 


உபன்யாசத்தில்‌ இப்படி. இதைச்‌ சொல்வதும்‌ ரொம்ப 
கஷ்டம்‌; சொல்பவருக்கே, “பொழுது இன்னும்‌ வேகமாக 
நகராதா?' என்று தோன்றிப்‌ போகும்‌. 

அனால்‌, எதிரே இருப்பவர்கள்‌ அப்படி. நினைக்க 
வில்லை... ஏன்‌... அன்றைக்கு அவர்களுக்கு புத்தி அப்படி 
விகசித்து இருக்கிறது. பெரிய பெரிய விஷயங்களை 
யெல்லாம்‌ சுலபமாக கிரஹிக்கிறது. அதனால்‌, இன்னும்‌ 
கேட்டுக்‌ கொண்டே இருக்கலாம்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்‌ 
கிறார்கள்‌. 

இதுவே நாளைக்கு வந்து உட்கார்ந்தால்‌... 
அத்தனையும்‌ கதையாகச்‌ சொல்கிறேன்‌ என்றே வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. உடனே எல்லோரும்‌, “அடாடா! நேற்று 
எவ்வளவு நன்றாகயிருந்தது! இன்றைக்கு வெறும்‌ கதை 
யாகவே சொல்லிக்‌ கொண்டு போகிறாரே... இந்தக்‌ 
கதையை யார்‌ கேட்டார்கள்‌! கதை தெரியாதா நமக்கு? 
நேற்று மாதிரி வேதாந்த விஷயங்கள்‌ இருந்தால்‌ எவ்வள: 
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நன்றாக இருக்கும்‌... ஒருநாள்‌ இப்படி வீணாகப்‌ போய்‌ 
விட்டதே... என்கிறார்கள்‌ ! 


இன்னொரு நாள்‌ பார்த்தால்‌,, 'வேதாந்த விஷயமே 
சொல்கிறாரே! கதை சொன்னால்‌ நன்றாயிருக்குமே... 
என்று தோன்றுகிறது. இப்படி நமது புத்தி ஒருநாள்‌ பெரிய 
விஷயத்தை கிரஹிக்கிறது. ஒருநாள்‌ சின்ன விஷயமே 
போதும்‌ என்கிறது! 


இப்படியெல்லாம்‌ நமது ஞானம்‌ மாறுபடுவது ஏன்‌...? 


த்ரிகுணாத்மகமான ப்ரக்ருதியிலே நாம்‌ உட்கார்ந்‌ 
இருக்கிறோம்‌. அதாவது பிறப்பு எடுத்து உள்ளோம்‌. இதிலே 
நாம்‌ அகாரத்துக்குக்‌ கட்டுப்பட்டவர்களாக வேறு 


இருக்கிறோம்‌. 


இன்றைக்கு வேதாந்த விஷயம்‌ பிடிக்கிறது என்று 
சொன்னால்‌, மத்தியானம்‌ என்ன சாப்பிட்டோம்‌ என்று 
பார்க்கவேண்டும்‌. சாப்பிட்ட உணவைப்‌ பொருத்தே 
வேதாந்த விஷயம்‌ பிடிக்கும்‌. 


மத்தியானம்‌ நாம்‌ வேறான விஷயத்தைச்‌ 
சாப்பிட்டிருந்தோமானால்‌ வேதாந்த விஷயம்‌ பிடிக்காது! 


அகையினால்தான்‌ சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறது: இங்கே 
அகாரத்தினாலே சத்துவ குணத்தை விருத்தி பண்ணிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. சாத்விக குணம்‌ நம்மிடத்தில்‌ 
இருந்தால்தான்‌ உயர்ந்த விஷயங்களை உட்கொள்ளும்படி 
யான சக்தி உண்டாகும்‌. தமோ குணம்‌ ரஜோ குணமுடைய 
பதார்த்தங்களைச்‌ சாப்பிட்டால்‌ தூக்கமாக வரும்‌! நல்ல 
விஷயங்களைக்‌ காது கொண்டு கேட்க முடியாத நிலையில்‌ 
அவஸ்தைப்படுவோம்‌. அதுவும்‌ உபன்யாசத்துக்கு வந்து 
விட்டால்‌ அங்கே தூக்கம்‌ கட்டாயம்‌ வரும்‌! 
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ணன ன ன ட ட எ எட அ அளை அக கதத க க வத க பதம்‌. 


ஜேஷ்டா, கனிஷ்டா என்று இரண்டு பேர்‌. அக்கா 
தங்கைகள்‌. அக்கா யாரென்றால்‌ மூதேவி. தங்கை யாரு... ? 
ஸ்ரீதேவி. இவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ கூப்பிடாமலே வந்து 
உபந்யாஸத்தில்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறார்கள்‌. 

சரியான தருணத்துக்குக்‌ காத்திருக்கிறார்கள்‌. எதற்குக்‌ 
காத்திருக்கிறார்கள்‌ என்று அடுத்த கட்டுரையில்‌ 
சொல்கிறேன்‌. 
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ஜேஷ்டா, கனிஷ்டாவான மூதேவியும்‌ ஸ்ரீதேவியும்‌ 
உபன்யாஸம்‌ நடக்கிற இடத்தில்‌ எதற்குக்‌ காத்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌... ? 

'இந்த சதஸ்‌ எப்போது முடியுமோ... என்று உதாசீன 
மாக ஒருத்தர்‌ காத்திருக்கிறார்‌ என்று வைத்துக்‌ கொள்‌ 
வோம்‌... அவரைப்‌ போய்‌ கெட்டியாகப்‌ பற்றிக்‌ கொள்வாள்‌ 
அக்கா மூதேவி! எப்படிப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்வாள்‌...? துக்க 
ரூபேண”! அதாவது ஒரு விஷயமும்‌ அவர்‌ காதில்‌ 
விழாதபடி செய்து விடுவாள்‌. 

யார்‌ உன்னிப்பாக, பக்தி சிரத்தையோடு கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்களோ அவர்களை தங்கை வரிப்பாள்‌. - 
மஹாலக்ஷ்மி! அடடா! இவ்வளவு அழகாகக்‌ கேட்கிறாரே 
என்று சந்தோஷமாக உடனிருப்பாள்‌. 

இந்த விதி உபன்யாஸம்‌ கேட்றெவர்களுக்கு மட்டும்‌ 
தானா....? சொல்கிறவர்களுக்கு இல்லையா ?... 

சொல்கிற்வர்களும்‌ பக்தி, சிரத்தையில்லாமல்‌ 
காலத்தை ஓட்டுவதற்காகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌ என்று 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. மூதேவி வந்து கெட்டியாகப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொள்வாளாம்‌! அதற்காகச்‌ சொல்கிறவர்‌ 
கூடவா தூங்கிப்‌ போய்விடுவார்‌...? என்று கேட்கலாம்‌... 
சொல்கிறவரை தூக்க ரூபமாக அவள்‌ பிடிப்பதில்லை. 
அவர்‌ சொல்லவேண்டிய சுலோகத்தை மறக்கடித்து 
விடுகிறாள்‌. முன்னுக்குப்‌ பின்‌ முரணான வார்த்தைகடை 5 
சொல்ல வைக்கிறாள்‌. வாக்கிலே அபசப்தத்தை உண்டாக்‌? 
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அ டட ட பட அணிக ப ரன ர அழத த க அறத 
கிறாள்‌... பலவிதமாகப்‌ போட்டுப்‌ புரட்டுகிறாள்‌... 
ஆகையினால்‌, சொல்கிறவர்‌ வாக்கிலே அமங்கலமான 
சப்தமெல்லாம்‌ வந்து சேரும்‌. அதே உபன்யாஸகர்‌ பக்தி 
சிரத்தையோடு சொல்லும்போது அவரை மஹாலக்ஷ்மி 
வரிப்பாள்‌. 
இதை உத்தேசித்துத்தான்‌ அந்திர தேசத்திலே ஒரு 
வழக்கம்‌. உபன்யாசம்‌ பண்ணும்‌ போதும்‌ சரி, ஹரிகதை 
யிலேயும்‌ சரி... நடுவிலே 'சடார்‌' சடார்‌, என்று “ஸ்ரீமத்‌ ரமா 
ரமண... கோவிந்தா கோவிந்தா...” என்று உரக்கச்‌ சொல்‌ 
வார்கள்‌. அப்படிச்‌ சொல்லும்‌ போது, மூலை முடுக்கிலே 
தூங்குகிறவர்கள்‌ எல்லாம்‌ கூட அலறி அடித்துக்கொண்டு 
எழுந்து உட்காருவார்களாம்‌... “ஹா”... என்று! இப்படிப்‌ 
பட்ட ரீதியிலே, எம்பெருமான்‌ நாமத்தைச்‌ சொல்லும்‌ 
போது, எல்லோரும்‌ (ஹா: என்கிறார்கள்‌. எதற்காக 
அப்படிச்‌ சொல்வது என்றால்‌, இத்தனை நேரமும்‌ 
சொன்ன விஷயமிருக்றெதே,, அதைக்‌ கேட்காவிட்டாலும்‌ 
பரவாயில்லை... இனிமேல்‌ சொல்லப்‌ போகிற விஷயத்தை 
யாவது முக்கியமாகக்‌ கேட்க வேண்டும்‌... என்பதற்காக, 
இப்படி பகவான்‌ நாமாவைச்‌ சொல்லி எழுப்புவது வழக்க 
மாகியிருக்கிறது. ்‌ 
ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்தில்‌ எல்லோரும்‌ பார்க்கலாம்‌. 
சுகப்ரும்மம்‌ கதை சொல்லும்போது 'மஹீபதே!” “ராஜன்‌!” 
என்று இடையிடையே புகுந்து பரீக்ஷித்தைக்‌ கூப்பிட்டுப்‌ 
பேசுவார்‌. ஏன்‌...? 
பரீக்ஷித்‌ கண்ணை மூடிக்‌ கொண்டு கதையைக்‌ 
கேட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. அவன்‌ கேட்கிறானா 
இல்லையா என்று சந்தேகம்‌ இவருக்கு...! அவனானால்‌ 
கண்மூடி அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌... 
பகவத்‌ விஷயங்களை கவனிக்கும்படியான 
தருணத்திலே பலவிதமான இடைஞ்சல்கள்‌ வந்து சேரும்‌. 
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ஆகவே உபந்யாசம்‌ என்று உட்காரும்போது ஜேஷ்டா - 
கனிஷ்டாவும்‌ வந்து உட்கார்ந்து கொள்வார்கள்‌ என்பதை 
மறக்கக்‌ கூடாது. சிரத்தையாகக்‌ கேட்க வேண்டும்‌. 
சிரத்தையாகக்‌ கேட்க வேண்டுமானால்‌ ஆகாரத்‌ 
திலே சுத்தி வேண்டும்‌. ஆகாரத்தில்‌ சுத்தி இருந்தால்தான்‌ 
புத்தி நல்லபடியாக வேலை செய்யும்‌. நம்முடைய ஞானம்‌ 
இருக்கிறதே... சங்கோச விகாசங்களுக்கு உட்பட்டது 
என்பதை விவரிக்கவே இவ்வளவு சொன்னேன்‌. ஒரு சமயம்‌ 
சங்கோசிக்கிறது; ஒரு சமயம்‌ விகசிக்கிறது. 


பகவான்‌ அப்படி அல்ல... அவன்‌ எப்படி 
இருக்கிறான்‌... ? 


“மாசூணா சுடர்‌ உடம்பாய்‌ 
மலராது குவியாது...' இருக்கிறான்‌. 


ஒருநாளும்‌ மலர்தலும்‌ இல்லை; குவிதலும்‌ இல்லை. 
எப்போதும்‌ விகசித்திருக்றொன்‌. அவன்‌ எங்கே வேண்டு 
மானாலும்‌ இருக்கட்டுமே... எல்லாவற்றையும்‌ இருந்த 
இடத்திலிருந்தே உணர்கிறான்‌. அதுதான்‌ சர்வஜ்ஞத்வம்‌. 


நாம்‌ கூட இந்த சம்சார பந்தத்தை விட்டுவிட்டு 
மோக்ஷத்தை அடைந்தோமானால்‌ பகவானுக்கு எப்பேர்ப்‌ 
பட்ட சர்வஜ்ஞத்வம்‌ இருக்கிறதோ, அதை அடைந்து 
விடுவோம்‌. அப்போது அவனைப்‌ போலவே நாமும்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ உணர முடியும்‌. 


ஆனால்‌, இந்த உலகத்திலே... கர்மா தனமான இந்தப்‌ 
பிறவியிலே இந்த த்ரிகுணாத்‌ மகமான சக்தி நிறைந்‌ 
இருக்கும்படியான உலகிலே நமக்கு அந்த ஞானம்‌ இல்லை; 
சங்கோச விகாசங்களுக்கு உட்பட்டு இருக்கிறோம்‌. 
பரமாத்மாவோ, 'ஞானத்தினாலே எங்கும்‌ பரவியிருக்‌ 
கிறான்‌. 
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பரவுதல்‌ என்பதைப்‌ பலவிதமாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
பகவான்‌ ரூபத்தினாலே எல்லா இடத்திலும்‌ பரவியிருச்‌ 
கிறான்‌. ஸ்வரூபத்தினாலே பரவியிருக்கிறான்‌. ஞானத்தி 
னாலே பரவியிருக்கிறான்‌. 

ரூபத்தோடு பரவியிருக்கிறான்‌ என்பதைக்‌ காட்ட 
நரசிம்ஹ அவதாரத்தைச்‌ சொன்னோம்‌. 

ஸ்வரூபம்‌...? எல்லாமே அவனாய்‌ இருப்பதால்‌ 
அவன்‌ ஸ்வரூபமாகவே இருப்பதால்‌ ஸ்வரூபத்தினாலும்‌ 
பரவியிருக்கிறான்‌. 

ரூபம்‌ வேறு; ஸ்வரூபம்‌ வேறு. ரூபம்‌ என்பது 
பார்ப்பதற்கு ரொம்ப ரமணீயமாய்‌, அனுபவிக்க 
அனுபவிக்கத்‌ தெவிட்டாத திவ்ய மங்களத்‌ தோற்றமாய்‌ 
இருப்பது. 

பகவானுடைய ரூபம்‌ எப்படிப்பட்டது? அது என்ன 
வர்ணமுடையது? என்பதெல்லாம்‌ எல்லார்‌ மனத்திலும்‌ 
பதியும்படியாக அவனே எழுதுகிறான்‌. 

ஜிதந்தா ஸ்தோத்ரம்‌ என்று ஒரு ஸ்தோத்திரம்‌ உண்டு 
பஞ்சராத்ர ஆராதனை என்கிற சாஸ்திரரீதியாக ஆராதனம்‌ 
செய்பவர்கள்‌ எல்லாம்‌ இந்த ஜிதந்தா ஸ்தோத்திரத்தை 
நித்தியம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 

“அவனுக்கே ஜெயம்‌; அவனுக்கே மங்களம்‌; நீ 
ஜெயித்தாய்‌; ஜெயித்தாய்‌...' என்று பகவானைப்‌ பார்த்துச்‌ 
சொல்லக்கூடிய ஸ்தோத்திரம்‌ இது. இந்த ஸ்தோத்திரம்‌ 
என்ன சொல்கிறது... ? 

“உனக்கு ரூபம்‌ கிடையாது.” என்கிறது. “உனக்கு 
அயுதங்கள்‌ கிடையாது; ஆபரணங்கள்‌ கிடையாது...” 
என்றெல்லாம்‌ அதிலே வருகிறது. 

பாஷ்யக்காரர்‌ ராமானுஜர்‌ எழுதியிருப்பதோ வேறு 
விதமாயிருக்கிறது. மூன்று கத்யம்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌ அவர்‌. 


130 $ முக்கூர்‌ லக்ஷ்மிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


ஈரணாகதி கத்யம்‌, ஸ்ரீரங்க கத்யம்‌, வைகுண்ட கத்யம்‌. 
அதிலே சரணாகதி கத்யம்‌ ஆரம்பிக்கும்போது, வரிசையாக 
திவ்ய ஆபரணங்களையும்‌ சங்கு சக்கராதிகளையும்‌ 
விவரிக்கிறது. “ஹே கருணாநிதே! தயாநிதே!' என்று 
எத்தனையோ குணங்கள்‌ அவனிடம்‌ இருப்பதைத்‌ 
தெரிவிக்கிறது. “யீயினுடைய பதியாய்‌, அவாப்த சமஸ்த 
காமனாய்‌, சமஸ்த கல்யாண குணோ பேதனாய்‌...' அவன்‌ 
இருப்பதைச்‌ சொல்கிறது. 


உனக்கு குணமில்லை; ரூபமில்லை, அபரணங்கள்‌ 
இல்லை... என்று ஒரு பக்கம்‌ சொல்லப்படுகிறது. 
இன்னொரு ஸ்லோகம்‌ இப்படி அபரணத்தையும்‌ 
ஆயுதத்தையும்‌ குணத்தையும்‌ விவரிக்கிறது ! 


“பகவானுக்கு அபரணம்‌ உண்டா இல்லையா?” என்று 
இரண்டையும்‌ படிக்கக்‌ கூடிய நமக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வருகிறது. 
பகவானுக்கு ஆயுதங்கள்‌ உண்டா இல்லையா... ? 

மகான்களான அசார்யர்கள்‌ இதைச்‌ சமன்வயப்‌ 
படுத்தி நம்‌ மனத்திலே நன்கு பதியும்படி. எடுத்துரைக்‌ 
கிறார்கள்‌ : அவனுக்கு ரூபமில்லை என்று சொன்னால்‌ 
என்ன பொருள்‌...? 

அவனுக்கு ரூபமில்லை என்றால்‌, அந்த ரூபம்‌ அவன்‌ 
பொருட்டு இல்லை... பக்தர்களெல்லாம்‌ பார்த்து 
அனுபவிப்பதற்காக அழகான ரூபத்தில்‌ பரமாத்மா 
இருக்கிறான்‌. அந்த ரூபத்தைப்‌ பார்த்து, திருமுடியிலிருந்து 
திருவடி வரையில்‌ அனுபவித்து அனுபவித்து மகான்கள்‌ 
பேசுகிறார்கள்‌! 

அவனிடத்தில்‌ ஈடுபடுவதற்காக, பக்தர்களுடைய 
ஹ்ருதயங்களை ஆகர்ஷிப்பதற்காக, நாம்‌ விரும்பும்படியான 
ரூபத்தில்‌ இருக்கிறான்‌ பகவான்‌. நாம்‌ வைக்கும்படியான 
பெயரையும்‌ தாங்குகிறான்‌. ஆகையினால்‌ பரமாத்மா 
இபபடி பரம பவ்யமாய்‌, நல்ல ரூபத்தோடு காட்சியளிப்பது 
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நாம்‌ அனுபவிப்பதற்காகவே அன்றி அவன்‌ பொருட்டு 
அல்ல... 


ஆயுதங்களைக்‌ கையில்‌ வைத்திருக்கிறானே.. அதுவும்‌ 
அவன்‌ பொருட்டு அல்ல... அவனுக்காக இல்லை அந்த 
ஆயுதங்கள்‌. நம்மை ரக்ஷிப்பதற்காக அவற்றை வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. தனக்கு வரக்கூடிய இடுக்கண்களைப்‌ 
போக்கிக்‌ கொள்வதற்காகவா அவன்‌ ஆயுதங்கள்‌ 
ஏந்துகிறான்‌ ?... அவனுக்கு ஏது இடுக்கண்கள்‌ ! 


ஆபரண விசேஷமும்‌ அப்படித்தான்‌. அது மொத்தம்‌ 
நமக்காகவே அன்றி அவனுக்காக அல்ல. ஆபரணங்களை 
அவன்‌ பேரிலே சார்த்தி அழகு பார்க்றெவர்கள்‌ நாம்தான்‌. 
'இவ்வளவு செளந்தர்யமாய்‌ இருக்கிறானே... 


ஒருத்தர்‌ பெரிய, லட்ச ரூபாய்‌ பெறுமானமுள்ள காசு 
மாலையைப்‌ பண்ணிப்‌ போட்டார்‌. பகவானுக்கு, கற்பூர 
ஹாரத்தி பண்ணி, சேவை பண்ணும்போது, “அடடா! அந்த 
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பரமாத்மா எவ்வளவு அழகாய்‌ இருக்கிறான்‌... என்று 
சொன்னால்‌ அது உபசாரமா அபசாரமா... என்று கவனிக்க 
வேண்டும்‌. 

அந்தக்‌ காசுமாலை இல்லையென்றால்‌ அவன்‌ 
அழகாய்‌ இருக்க மாட்டானா...? 'இதனால்‌'தான்‌ அவனுக்கு 
அழகு வந்தது என்றால்‌ பொருந்துமா...? அப்படிச்‌ 
சொல்வதுதான்‌ அபசாரம்‌. இந்தக்‌ காசுமாலை அவன்‌ 
திருமேனியில்‌ ஏறி எவ்வளவு அழகுபெற்றது என்றல்லவா 
சொல்ல வேண்டும்‌... ? 


நாமெல்லாமும்‌ கூட பகவானுக்கு அபரணமாக மாறி 
அவன்‌ திருமேனியை அலங்கரித்தால்‌ அழகு பெறுவோமே 
யொழிய நம்மால்‌ அவனுக்கு அழகு என்றா சொல்ல 
முடியும்‌... இப்போது இந்த ப்ரக்ருதி மண்டலத்திலே துருப்‌ 
பிடித்த இரும்பு போல்‌ நாம்‌ இருக்கிறோம்‌. நமக்கெல்லாம்‌ 
ஆசார்யர்கள்‌ அப்படித்‌ தான்‌ பெயர்‌ வைத்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌ - துருப்பிடித்த இரும்பு ! 

அனால்‌ அசார்யர்கள்‌ ரொம்பவும்‌ கெட்டிக்‌ 
காரர்கள்‌ - துருப்பிடித்த இரும்பு போன்ற நம்மை 
ஸ்வர்ணாபரணமாக மாற்றி பகவானுடைய திருவடியை 
அலங்கரிக்கச்‌ செய்கிறார்கள்‌ ! 

ஆக, “எம்பெருமானுக்கு ரூபம்‌ இல்லை என்று 
சொன்னால்‌ அது அவன்‌ பொருட்டு இல்லை. “ஆயுதங்கள்‌ 
இல்லை” என்றால்‌ அவன்‌ பொருட்டு இல்லை. “சங்கு சக்கர 
கதா பாணே, துவாரகா நிலையாச்சுதா' என்று அன்றைய 
தினம்‌ திரெளபதி அழைத்தாள்‌. அவாரகையில்‌ இருக்றெ 
கிருஷ்ணன்‌ கையிலே புல்லாங்குழல்தான்‌ வைத்திருந்தானே 
தவிர சங்கு சக்கரம்‌ வைத்திருக்கவில்லை. 

திரெளபதி அப்படி ஏன்‌ சொல்கிறாள்‌... ? 
காரணத்தோடுதான்‌ சொல்கிறாள்‌ ! என்ன காரணம்‌ என்று 
அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ பார்ப்போம்‌. 


துவாரகை கிருஷ்ணன்‌ கையில்‌ சங்கு சக்கரம்‌ 
இல்லை என்று தெரிந்தும்‌ துரெளபதி அவனை 'சங்க-சக்கர 
கதா பாணே' என்று அழைத்தது ஏன்‌... ? 

துவாரகை கிருஷ்ணன்‌ அனாலும்‌ அவனே 
நாராயணன்‌ என்று நன்கு உணர்ந்து சொல்கிறாள்‌. “சங்கு 
சக்கரத்தைக்‌ கையில்‌ வைத்திருக்கிறாயே... அது என்ன 
வெறும்‌ அழகுக்கா வைத்திருக்கிறாய்‌...? இந்த மாதிரி 
அக்கிரமம்‌ நடக்கிறதே.. இதைத்‌ தடுக்கவில்லையென்றால்‌ 
அந்தச்‌ சங்கோ சக்கரமோ உனக்கு எதற்கு...” இப்படி 
உணர்ந்துதான்‌ துரெளபதி சங்கு சக்கரமில்லாத துவாரகை 
கிருஷ்ணனையும்‌ அப்படி. அழைக்கிறாள்‌. 

அகையினால்‌, பரமாத்மா நம்‌ கஷ்டத்தைப்‌ போக்கு 
வதற்காகத்தான்‌ பக்தாபீஷ்ட வரப்பிரதனாக, ஆயுதங்‌ 
களைத்‌ தாங்கி நிற்கிறான்‌ என்பது தெரிகிறது. அலங்கார 
வஸ்துக்களைச்‌ சாற்றிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. பரம 
போக்யமாக நாம்‌ அனுபவிக்க அனுபவிக்க, தன்னைக்‌ 
காட்டிக்‌ கொடுக்கிறான்‌. அழகான ரூபத்தோடு காட்சி 
அளிக்கிறான்‌. 

“ஜிதந்தே புண்டரீகாக்ஷ) என்று எம்பெருமானுடைய 
திரு நேத்திரத்தை விவரிக்கிறார்கள்‌. புண்டர்காக்ஷம்‌... ? 
அந்த நேத்திரமே பக்தர்கள்‌ அனுபவிப்பதற்காக ஏற்பட்டது. 
காத்திரமும்‌ பக்தர்கள்‌ அனுபவிப்பதற்காக ஏற்பட்டது. 
இப்படி ஒவ்வொன்றும்‌ நாம்‌ அனுபவிப்பதற்காகவே 
ஏற்பட்டவை. 


134 $ முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


அதனால்தான்‌ சுவாமி தேசிகன்‌ சொல்கிறார்‌ 

“சமஸ்தமும்‌ உடைய நீ, பக்தர்கள்‌ அனுபவிப்பதற்காக 
இப்படிப்பட்ட ரூபத்திலே காட்சி அளித்து அனுக்கிரஹம்‌ 
பண்ணுகிறாய்‌' என்கிறார்‌. இப்படி நமக்காகத்‌ தோற்றம்‌ 
கொள்ளும்‌ பகவான்தான்‌ சர்வவியாப்களாகவும்‌ 
இருக்கிறான்‌. சர்வ வஸ்துக்களிலும்‌ அவன்‌ உறைகிற 
காரணத்தால்‌ தான்‌ விஷ்ணு என்று பிரும்மாண்ட 
புராணத்திலே அவன்‌ அழைக்கப்படுகிறான்‌. அவனுடைய 
சர்வவியாபகம்‌ விசேஷமானது - ஞானத்தினாலும்‌ 
ரூபத்தினாலும்‌ ஸ்வரூபத்தனாலும்‌ அவன்‌ வியாபித்திருக்‌ 
கிறான்‌. 


பத்ம புராணத்தில்‌ சொல்லும்படியான அரிய பெரிய 
விஷயம்‌ ஒன்று... அது என்னவென்றால்‌, விஷ்ணு என்கிற 
சப்தத்தினால்‌ இப்படிப்பட்ட பரவுதலையெல்லாம்‌ 
பார்த்தோம்‌. 


ஆ 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $* 135 


விஷ்ணு என்பதே பகவானுக்குப்‌ ப்ரீதியான சொல்‌. 
அந்த சொல்லைச்‌ சொல்லிவிட்டால்‌ அவன்‌ எவ்வளவு 
வேண்டுமானாலும்‌ அனுக்ரெஹம்‌ பண்ணுவான்‌. 

- இதுதான்‌ புராணம்‌ சொல்லும்‌ விஷயம்‌, இந்த 
புராணங்களுக்கு மூலம்‌ வேதம்தான்‌. 

பட்ட பாஸ்கர வியாக்யானம்‌, வித்யாரண்ய ஸ்வாமி 
பாஷ்யம்‌ என இரண்டு, ரொம்ப உயர்ந்த ரீதியிலே 
வேதத்துக்குப்‌ பொருள்‌ சொல்கின்றன. 

சாமான்யமாக ஒரு சுலோகத்துக்குப்‌ பொருள்‌ 
சொல்ல வேண்டுமானால்‌ சுலபமாகச்‌ சொல்லிவிடலாம்‌. 
நல்ல சம்ஸ்க்ருத ஞானமிருந்தால்‌ அழகாகச்‌ சொல்லி 
விடலாம்‌. ஆனால்‌ வேதத்துக்குப்‌ பொருள்‌ சொல்ல 
வேண்டுமானால்‌ மிகவும்‌ சிரமப்பட்டுத்தான்‌ சொல்ல 
முடியும்‌. என்னதான்‌ சம்ஸ்கிருத ஞானம்‌ இருந்தாலும்‌ 
கஷ்டம்‌! 

அதனால்தான்‌ வித்யாரண்ய சுவாமி, “வேதத்துக்குப்‌ 
பொருள்‌ சொல்ல வேண்டும்‌ என்று ஆரம்பித்திருக்கிறேன்‌... 
அது பெரிய சாகசமான காரியம்‌. அது நடக்க வேண்டு 
மானால்‌ நீதான்‌ அனுக்கிரஹம்‌ பண்ண வேண்டும்‌” என்று 
ஒரு தெய்வத்திடம்‌ பிரார்த்திக்கிறார்‌. 

அது எந்த தெய்வம்‌...? லக்ஷ்மி நரசிம்ஹன்‌ என்கிற 
தெய்வம்‌. வித்யாரண்யர்‌ வேத பாஷ்யம்‌ ஆரம்பிக்கும்போது 
மங்கள ஸ்லோகத்தில்‌ இதை எல்லாரும்‌ கவனிக்கலாம்‌. 

தர்க்க சாஸ்திரத்தில்‌ ஒரு அழகான வாக்கியம்‌. 

ஒரு கவி, அல்லது ஒரு புத்தகம்‌ எழுதக்‌ கூடிய 
எழுத்தாளர்‌... அவர்‌ எழுதக்கூடிய அந்த சுலோகமானது 
நிர்விக்னமாக, நன்கு முடியவேண்டும்‌ பபர்‌ SHAS 
சரந்தத்தின்‌ அதியிலே ஒரு சுலோகம்‌ இயற்றுவார்‌. அழ 
சுலோகமானதை இயற்றாவிட்டால்‌ அந்த கிரந்தமானது 
மங்களமாக முடியாது என்பது மகான்களுடைய உயரத்‌ 
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தான சித்தாந்தம்‌. இது சாஸ்திரம்‌ சொல்லும்‌ விஷயம்‌; 
தர்க்க சாஸ்திரமில்லையா.. அதனால்‌ வாதங்கள்‌ அதிகம்‌! 
நிர்ணயித்துச்‌ சொல்கிறது இந்த விஷயத்தை. 

மங்களம்‌ பண்ணினால்தான்‌ கிரந்தம்‌ முடியும்‌ என்று 
உண்டா... 


காளிதாஸர்‌ மங்களத்தோடுதான்‌ ஆரம்பிக்கிறார்‌. 
உயர்ந்த ரகுவம்சத்தை ஆரம்பிக்கிறார்‌. முதலில்‌ இஷ்ட 
தேவதையைத்தான்‌ அராதிக்கிறார்‌. அந்த சுலோகத்துக்குத்‌ 
தான்‌ 'மங்களம்‌' என்று பெயர்‌. அது கிரந்தத்தை விட்டு 
தனித்தும்‌ நிற்கும்‌; கரந்தத்தோடு சேர்ந்தும்‌ நிற்கும்‌. 


பார்வதி பரமேச்வரெள...' என்று “சொல்லும்‌ 
பொருளும்‌ போலே சேர்ந்திருக்கும்படியான பார்வத்‌ 
பரமேசுவரர்களை இயானம்‌ பண்ணுகிறேன்‌” என அந்த 
திவ்ய தம்பதிகளை தியானம்‌ பண்ணி ஆரம்பிக்கிறார்‌ 
காளிதாஸர்‌. 


ரகுவம்சம்‌ கிடுகிடுவென்று போகிறது. சுபமாக பூரண 
மாக முடித்து விடுகிறார்‌. 


ஸ்வாமி தேசிகன்‌ யாதவா ப்யுதயம்‌ என்கிற 
காவியத்தை ஆரம்பிக்கிறார்‌. ஆரம்பிக்கும்‌ போதே, அந்த 
கிரந்தத்துக்கு நாயகனாக இருக்கக்கூடிய, யாதவ குலத்திலே 
தோன்றிய அந்த கிருஷ்ணனையே தியானம்‌ பண்ணுகிறார்‌, 
முதல்‌ சுலோகத்தில்‌. யாதவா ப்யுதயம்‌ பூரணமாக 
முடிகிறது. 


இப்போது என்ன விசாரம்‌ என்று கேட்டால்‌, 
மங்களம்‌ இயற்றினால்தான்‌ முடியும்‌ என்று பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌... சில கிரந்தங்கள்‌ மங்கள சுலோகம்‌ 
இல்லாமலே முடிந்திருக்கின்றன... அது எப்படி என்பது 
(கேள்வி. 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி * 137 


அதற்குப்‌ பதில்‌ என்னவென்றால்‌; மங்கள சுலோகம்‌ 
இருந்தால்‌ கிரந்தம்‌ பூரணமாக முடியும்‌ என உலகம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. அது இல்லாமலே ஒரு கிரந்தம்‌ 
முடிந்தது என்றால்‌, அந்த கிரந்தம்‌ முடிவதற்காக பூர்வ 
்‌ ஜன்மத்திலேயே அந்த மங்கள சுலோகத்தை அவன்‌ 
இயற்றியிருக்க வேண்டும்‌! 

- இப்படியிருக்க, தார்கெர்கள்‌ பூர்வ ஜன்மத்தை 
ஒப்புக்கொண்டு பேசுகிறார்கள்‌. 

ஒருத்தர்‌ செயற்கரிய விஷயங்களெல்லாம்‌ 
பண்ணுகிறார்‌. ஏகப்பட்ட உயர்ந்த காரியங்கள்‌ 
பண்ணுகிறார்‌. எல்லோரும்‌ போற்றுகிறார்கள்‌, அவரை. 
இந்த ஜன்மத்திலே அதையெல்லாம்‌ பண்ணும்படியான 
சக்தியை அவர்‌ பெற்றாரா என்ன...? இல்லை...! ஜன்மாந்‌ 
திரத்திலேயே அந்த உயர்ந்ததான சக்தி அவருக்கு இருந்தத 
னாலே, அதைக்‌ காட்ட வேண்டிய சமயம்‌ வந்ததனாலே, 
இந்தப்‌ பிறவியில்‌ அப்படி நடக்கிறது. அது இல்லை 
யென்றால்‌ இப்‌ பிறவியில்‌ அவ்வளவையும்‌ அவர்‌ செய்ய 
முடியாது என்று மகான்களே இங்கே விவரித்துக்‌ காட்டி 
யிருக்கிறார்கள்‌. 

மங்கள வாக்யத்திலே இங்கே நிர்ணயம்‌ பண்ணப்‌ 
படுகிற உயர்ந்ததான விஷயம்‌ என்னவென்றால்‌, 


மங்களம்‌ பகவான்‌ விஷ்ணு: 
மங்களம்‌ மதுசூதன: 

“வேதத்திலே சொல்லப்படும்படியான மந்திரங்க 
ளெல்லாம்‌ இருக்கின்றனவே, அந்த மந்திரங்களுக்கெல்லாம்‌ 
அர்த்தம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌ என்று நான்‌ முற்படுகிறேன்‌... 
அது எப்படி முடியும்‌...?” என்று வித்யாரண்யர்‌ முறை 
யிடுகிறார்‌. 


யாரிடம்‌ முறையிடுகிறார்‌...? 


நரசிம்ஹனைக்‌ குறித்து முறையிடுஇிறார்‌. உடனே 
அவருக்கு வேதபாஷ்யம்‌ பூர்த்தியாகி விடுகிறது. 

பஜே நரஹரிம்‌ ஹரிம்‌' என்று வரும்‌ அந்த முதல்‌ 
சுலோகத்திலே. 

அஹோபிலத்தில்‌ நரசிம்ஹனுக்கு மாலோலன்‌ என்று 
பெயர்‌. மஹாலக்ஷ்மி அவன்‌ மடியிலே உட்கார்ந்து 
கொண்டிருக்கிறாள்‌. அப்படி சேர்த்து அவளை அலிங்கனம்‌ 
பண்ணிய நிலையில்‌ அவன்‌ இருக்கிறான்‌. 

“லக்ஷ்மியா சமாலிங்கெ வாமபாகம்‌” 
வர்ணனை. 


“சமாலிங்கித' என்கிறதை இங்கே கவனிக்க வேண்டும்‌. 


என்பது 
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மாலோலனை " கவனித்தவர்களுக்குத்‌ தெரியும்‌. 
மஹாலக்ஷ்மி அவனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கட்டிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறாள்‌. அவனும்‌ அவளைச்‌ சேர்த்துக்‌ கட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கறொன்‌ ! 

தினையளவும்‌ அவளைப்‌ பிரியாதவன்‌ அவன்‌ ! அந்த 
லக்ஷ்மியோடு சேர்ந்தே இருக்கிறான்‌ பரமாத்மா - அதனால்‌ 
தான்‌ 'நரஹரிம்‌ ஹரிம்‌' என்று இருமுறை ஹரி நாமம்‌ 
வருகிறது. நரஹரியை, லக்ஷ்மியோடு கூடிய ஹரியை நான்‌ 
வணங்குகிறேன்‌ என்றார்‌. 

அப்படி. அவர்‌ சொன்னதுமே பாஷ்யம்‌ பூர்த்தியாகி 
விட்டது! கடினமான விஷயங்களெல்லாம்‌ அவருக்குச்‌ 
சுலபமாகத்‌ தெரிறெது. 


“லக்ஷ்மீ பதே' என்று அவனை அழைக்கும்போது 
சுலபமாக எல்லோருக்கும்‌ புரிகிறது. அனால்‌ புருஷ 
சூக்தத்தலே ஓர்‌ இடத்திலே, எல்லோருக்கும்‌ சந்தேகம்‌ 
வரும்படியான ஒரு வகையில்‌ அவள்‌ அழைக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறாள்‌. 'இந்த்ர பத்னி' என்று மஹாலக்ஷ்மி குறித்து அதிலே 
வருகிறது. இந்திரனுக்குப்‌ பத்தினியாய்‌ இருக்கக்‌ கூடிய 
பூமாதா! 

தேவேந்திரனுக்கு தர்ம பத்னியா பூமாதா? சாக்ஷாத்‌ 
நாராயணன்‌; விஷ்ணுவுடைய பத்னி அல்லவா. 

இதற்கு நாம்‌ சிரமப்பட்டுதான்‌ அர்த்தம்‌ தெரிந்து 
கொள்ளவேண்டும்‌. வித்யாரண்யர்‌ சுலபமாக எழுதி 
விட்டார்‌! அவர்‌ சுலபமாக எழுதக்‌ காரணம்‌ யார்‌...? 

கமலா குச கற்பூர கஸ்தூரி நரசிம்ஹன்தான்‌ 
காரணம்‌! ஆகையினால்‌, அவன்‌ அருளால்‌ சுலபமாக 
எழுதிவிட்டார்‌. 

“இந்த்ர சப்தேண விஷ்ணு ரிதி ஜ்யதாயதே' என்று 
சொல்லி விடுகிறார்‌. இந்த்ரன்‌ என்றெ பெயரில்‌ 
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விஷ்ணுதான்‌ மறைத்துச்‌ சொல்லப்படுகிறான்‌. சாக்ஷாத்‌ 
விஷ்ணு பத்னி என்றுதான்‌ பொருள்‌. 

'ப்ராஜபதிஸ்துவம்‌ வேத...' என்று இன்னொரு 
இடத்தில்‌ வருகிறது. இதற்கு என்ன அர்த்தம்‌... ? 

ஒருத்தர்‌ பார்த்தசாரதியை சேவிப்பதற்கு நித்யம்‌ 
திருவல்லிக்கேணி போகிறார்‌. போனவுடனே நன்றாக 
சேவிக்கிறார்‌. அரை மணி காலம்‌ நின்று, பிரதக்ஷ்ணாதிக 
ளெல்லாம்‌ பண்ணிவிட்டு வருகிறார்‌. நித்தியம்‌ இதைப்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருப்பவர்தான்‌. 

அவரை வேதம்‌ கூப்பிடுகிறது. “இங்கே வா...” என்று 
அருகில்‌ அழைத்து ஒரு கேள்வி கேட்கிறது. 

“நித்யம்‌ இப்படிப்‌ பார்த்தசாரதியை சேவிக்கின்றீரே... 
பார்க்கிறீரே? நீர்‌ பார்க்கிறதை அவர்‌ பார்க்கிறாரா ?...” 
என்று கேட்கிறது. 
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தூரிசனத்துக்குத்‌ தனம்‌ தினம்‌ போகிறவரை அந்த 
பார்த்தசாரதிப்‌ பெருமாள்‌ பார்க்கிறாரா... ? இந்தக்‌ கேள்வி 
யோடு போன வாரம்‌ நிறுத்தினேன்‌. 


தரிசனத்துக்குப்‌ போனவரை நிறுத்தி வேதமே அந்தக்‌ 
கேள்வியைக்‌ கேட்டது. அதற்குப்‌ பதில்‌ தெரியாமல்‌ அவர்‌ 
நின்ற போது வேதமே பதிலையும்‌ சொன்னது: 

ஒரு நூறு கனபாடிகள்‌ உட்கார்ந்து ஓரிடத்தில்‌ 
பாராயணம்‌ செய்கிறார்கள்‌. தினம்‌ தினம்‌ பார்த்தசாரதியை 
சேவிக்கக்கூடிய ஒருவன்‌. அவ்விடம்‌ போகிறான்‌. 
அவனையும்‌ அந்த வேத கோஷம்‌ ஈர்த்து உட்கார வைத்து 
விடுகிறது. மூன்று மணி நேரம்‌, பாராயணம்‌ முடியும்‌ வரை 
உட்கார்ந்து கேட்கிறான்‌...' - இவ்வாறு உட்கார்ந்து கேட்கும்‌ 
எண்ணம்‌ யாரொருவனுக்கு வருகிறதோ, அவனை 
பகவான்‌ நிச்சயம்‌ பார்ப்பான்‌. 

“எத்தனை நேரம்‌ இதைக்‌ கேட்பது?! வேண்டாம்‌, 
போதும்‌! என்று ஒருவன்‌ எழுந்து போய்விடுவானானால்‌ 
அவனை பகவான்‌ பார்ப்பதில்லையாம்‌ ! 

'ப்ரஜாபதிஸ்த்வம்‌ வேத' என்ற பதத்துக்கு அர்த்தம்‌ 
சொல்லப்‌ போகத்தான்‌ இந்தக்‌ கதை வந்தது. ப்ரஜாபதி 
என்றால்‌ நாம்‌ பொதுவாக பிரும்மாவைச்‌ சொல்லும்‌ 
சொல்‌ அது. அதுவே மஹாவிஷ்ணுவையும்‌ சொல்கிறது. 
அதெப்படி என்று நாம்‌ புரியாமல்‌ கேட்போம்‌. நமது 
புரியாமையினாலேயே அது தவறாகி விடுமா என்ன... ? 
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ப்ரஜாபதிஸ்த்வம்‌ வேத என்கிறபோது சாக்ஷாத்‌ 
விஷ்ணு என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌. ப்ரஜாபதி சப்தத்தினால்‌ 
விஷ்ணு சொல்லப்படுகிறான்‌ என்றார்‌ வித்யாரண்யர்‌. 

இன்னொரு மந்திரம்‌ - அதிலே வருண சப்தம்‌ 
வருகிறது. 

வருணன்‌ என்றால்‌ தீர்த்த தேவதை என்று அர்த்தம்‌. 
மற்றொரு இடத்தில்‌ வருண சப்தத்துக்கு விஷ்ணு என்று 
பொருள்‌ வருகிறது. எல்லா காமங்களையும்‌, நமது மனத்தில்‌ 
எழும்படியான கேள்விகளையெல்லாம்‌ வருண ரூபியான 
விஷ்ணு பூர்த்தி செய்து வைக்கிறான்‌. - இப்படித்தான்‌ 
வருண சூக்தத்தில்‌ வேதம்‌ சொல்கிறது. வருண சப்தத்தால்‌ 
சொல்லப்படக்கூடியவர்‌ மஹா விஷ்ணுதான்‌ என்று 
வித்யாரண்யர்‌ வியாக்யானமும்‌ தருகிறார்‌. 


இவ்வாறு, எந்த தேவதையினுடைய பெயரை நாம்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டே வந்தாலும்‌ அந்தந்த இடத்தில்‌ 
பார்க்கக்கூடியது சாக்ஷ£த்‌ விஷ்ணு என்று சொல்லப்படுகிற 
வன்தான்‌. சர்வதேவாந்தர்யாமியாக இருக்கக்கூடிய 
சர்வேச்வரன்‌ அவன்‌. 


செல்வம்‌ நிறைய உடையவனாம்‌ விஷ்ணு - 
வித்யாரண்யர்‌ பாஷ்யம்‌ எழுதுகிறார்‌ ! 


ப்ரபூத தனயுக்த; - ஐச்வர்யம்‌ மிக்கவன்‌ பரமாத்மா. 
வாரி வாரி செல்வத்தை நமக்குக்‌ கொடுக்கக்கூடியவன்‌. 
ஐஹிகமான செல்வத்தைக்‌ கொடுக்கிறான்‌; வைகுண்ட 
பதவியாகிய நிரந்தர செல்வத்தையும்‌ கொடுக்கிறான்‌. 
வைகுண்டத்தில்‌ இருக்கிற அவனேதான்‌ அவதார 
காலத்தில்‌ பூலோகத்தில்‌ மங்களத்தையே கொடுக்கும்படி 
யான மஹாலக்ஷ்மியுடன்‌ அவதரிக்கிறான்‌. அப்படிப்பட்ட 
நாராயணனே விஷ்ணு. 

ராமா, கிருஷ்ணா, கோவிந்தா, நரசிம்ஹா என்று 
நாமங்களால்‌ அழைக்கப்பட்டாலும்‌ சார்வேச்வரனான 
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விஷ்ணுவைத்தான்‌ அழைக்கிறோம்‌. அயிரம்‌ நாமங்களால்‌ 
சொல்லப்பட்டவனின்‌ இரண்டாவது நாமம்‌, விஷ்ணு. 
சஹஸ்ர நாமத்திலே இந்த நாமம்‌ மூன்று முறை வருறெது. 
இரண்டாவது நாமமாக முதல்‌ முறை; இருபத்தெட்டாவது 
சுலோகத்தில்‌ ஒரு முறை; அதேபோல்‌ எழுபத்திரண்டாவது 
சுலோகத்தில்‌ ஒரு முறை. 

இவ்வாறு மூன்று இடங்களில்‌ வரப்பெறும்‌ 
பெயருடையவன்‌ அவன்‌ திருநாமத்தைச்‌ சொன்னாலே 
போதும்‌ என்கிறது வேதம்‌. 


அவன்‌ திருநாமத்தைச்‌ சொன்னால்‌ என்ன 
கிடைக்கும்‌... 2 

மஹா யக்ஞங்களெல்லாம்‌ பண்ணிய பலன்‌ விஷ்ணு 
என்கிற நாமத்தைச்‌ சொன்னால்‌ கிடைக்கும்‌. இதை நன்றாக 
கவனிக்க வேண்டும்‌. 

அச்வமேத யாகம்‌ பண்ணினால்‌, அச்வமேதயாகம்‌ 
செய்த பலன்தான்‌ கிடைக்கும்‌; பெளண்டரீக யாகம்‌ 
பண்ணினால்‌, பெளண்டரீக யாகம்‌ செய்த பலன்தான்‌ 
கிடைக்கும்‌. அனால்‌, விஷ்ணு என்று சொன்னாலோ, 
எல்லா யஜ்ஞங்களும்‌ செய்த பலன்‌ கிடைக்கும்‌. 

இப்போது சொல்லுங்கள்‌... யாக யஜ்ஞாதிகளைச்‌ 
செய்கிறோம்‌ என நாம்‌ போய்‌ அவஸ்தைபடுவதா? இல்லை 
சுலபமாக அவன்‌ நாமாவைச்‌ சொல்வதா? 

கலியுகத்தில்‌ இருக்கும்படியான, நம்மைப்‌ போல்‌ 
நோற்ற நோன்பில்லாதவர்களான அபராத சக்ரவர்த்தி 
களுக்கு எது சுலபமான மார்க்கம்‌? 

ஒரு சந்தியாவந்தனம்‌ செய்வதற்கே ஏக சிரமப்பட 
வேண்டியதாயிருக்கிறது. அவசர அவசரமாக அர்க்கியத்சை 
விடவேண்டியதாயிருக்கிறது. அவசர அவசரமாக 
பிராணாயாமத்தைப்‌ பண்ண வேண்டியதாகியிருக்கிறக.. 
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அந்த காயத்ரி ஜபமானால்‌ அதைவிட அவசரம்‌! 
பஞ்சாவஸானா காயத்ரி என்று ஐந்து இடத்தில்‌ நிறுத்தி 
காயத்ரியை ஜபம்‌ பண்ணினால்‌, பஞ்சபாதகங்கள்‌ போய்‌ 
விடும்‌. காயத்ரியைச்‌ சொல்லும்போது ஐந்து இடங்களில்‌ 
நிறுத்தி மூச்சு விட்டுச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 


பிரணவத்தைச்‌ சொல்லி ஒரு மாத்ரா காலம்‌ நிறுத்த 
வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ வியாக்ருதியைச்‌ சொல்லி நிறுத்தி, 
அப்புறம்‌ மூன்று வாக்யம்‌... இப்படி நிறுத்தி யார்‌ ஜபம்‌ 
பண்ணுகிறார்களோ, அவர்களுக்கு எல்லா பாவமும்‌ போய்‌ 


விடும்‌. 


அனால்‌ நமக்கோ பத்து காயத்ரி பண்ணக்கூட 
அவகாசம்‌ இல்லையே! இப்படிப்‌ பட்ட சமயத்தில்‌ யஜ்ஞம்‌ 
பண்ண நம்மால்‌ முடியுமா? அதற்கான அதிகாரிக 
ளெல்லாம்‌ இருக்கிறார்களா? 


இப்படியெல்லாம்‌ விஷய விசாரம்‌ பண்ண 
அரம்பித்தோமானால்‌, எதுவுமே நம்மால்‌ செய்ய முடியாது 
என்று விளங்கும்‌. 


பெரிய பெரிய யஜ்ஞங்களெல்லாம்‌ பண்ணுவதற்கு 
சக்தியற்ற நாம்‌ என்ன பண்ணலாம்‌? அந்த யஜ்ஞாதிகளி 
லெல்லாம்‌ போய்‌ முனைய வேண்டாம்‌. 


- “இப்படி யஜ்ஞம்‌ பண்ண வேண்டாம்‌ என்று 
சொல்வதற்கு யார்‌ பிரமாணம்‌?” என்று நீங்கள்‌ கேட்கலாம்‌. 
அந்த வேதமேதான்‌ இதற்கும்‌ பிரமாணம்‌! 


அதெப்படி? வேதமே 'யஜ்ஞம்‌ பண்ணு” என்றும்‌ 
சொல்கிறது; அதைப்‌ “பண்ண வேண்டாம்‌' என்றும்‌ 
சொல்கிறதா? ஏன்‌ அப்படிச்‌ சொல்கிறது ? 

பண்ணக்கூடிய சக்தியுடைய மஹரிஷிகளெல்லாம்‌ 


பண்ணலாம்‌; அதிகாரிகள்‌ பண்ணலாம்‌... “பண்ண 
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ணாக ன டை ய ட எ 
முடியாதவர்கள்‌ என்ன செய்வார்கள்‌...? அவர்களுக்குத்‌ 
கான்‌ பண்ண வேண்டாம்‌' என்ற அனுமதி! 


அந்த வேதத்துக்கு நம்மிடத்திலே எவ்வளவு இரக்கம்‌ 
பாருங்கள்‌; தயை பாருங்கள்‌! 'ஐயோ யஜ்ஞம்‌ பண்ண 
முடியவில்லையே என்று கவலைப்படாதீர்கள்‌... 
எம்பெருமான்‌ திருநாமம்‌ இருக்கிறஇில்லையா? அதோடு 
முடித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌' என்கிறது / 


பிருஹத்தே விஷ்ணோ பிருஹத்‌ என்கிற 
சப்தத்தினால்‌ விஷ்ணுவைச்‌ சொல்லுகிறோம்‌. “பிருஹத்‌” 
என்றால்‌ 'பெறியவன்‌' என்று அர்த்தம்‌. 


‘ 


மஹத்தே விஷ்ணோ: “மஹத்‌ சப்தத்தினால்‌ 
சொல்லப்‌ படக்கூடியவன்‌ விஷ்ணு. 

ஸாமகானமிருக்கிறதே, அதற்குப்‌ பொருளாக 
இருக்கக்‌ கூடியவன்‌ விஷ்ணு. 

அதி சங்கர பகவத்பாதாள்‌ சொல்கிறார்‌: “உத்தே 

ணவ உபாஸனையில்‌ உள்ளுக்குள்‌ இருக்கக்கூடியவன்‌ 

விஷ்ணு' என்கிறார்‌. 

£ப்ருகத்‌ ஸாமம்‌ முதலானவற்றில்‌ கானம்‌ பண்ணப்‌ 
பட்ட நாமம்‌ அல்லவா விஷ்ணு!” என்று அனந்த தீர்த்தர்‌ 
மத்வாசார்யர்‌ சிலாகிக்கிறார்‌. - இப்படி எல்லா ஆசார்யர்‌ 
களாலும்‌ ஒரு சேரக்‌ கொண்டாடப்பட்ட ஒரே திவ்யமான, 
ஏகமான பதம்‌; பலனைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடிய பதம்‌ விஷ்ணு. 

இதற்கு பலச்ருதியும்‌ வேதம்‌ சொல்கிறது. 

ஓம்‌ விஷ்ணவே நம: என்று ஒரு புஷ்பத்தை எடுத்து 
அர்ச்சனை பண்ணினால்‌ என்ன கிடைக்கும்‌? 

சுமதிம்‌ பஜாமஹே! 

அப்படியென்றால்‌.” 
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சுமதிக்கு நேர்‌ எதிர்மறை குமதி! குமதி என்றால்‌ 
கோணலான புத்தி! அகவே சுமதி என்பது நல்ல புத்தி 
என்பதாகும்‌. அந்த நல்ல புத்தி ஒருத்தருக்கு அமைந்து 
விட்டால்‌, தெளிவான ஞானம்‌ பிறந்து விட்டால்‌, அவரை: 
அசைக்க யாராலும்‌ முடியாது. 


மந்தரை. அனால்‌ அந்த ராமாயணத்தில்‌ அத்தனை 


பேரும்‌ - வசிஷ்டாதி மஹரிஷிகள்‌ அத்தனை பேரும்‌ 
பரதனை மாற்றப்‌ பார்த்தார்கள்‌. முடிந்ததா? முடியவே 
மில்லையே! ஏன்‌ முடியவில்லை ? 

அவன்‌ பிறக்கும்போதே சுமதி! வால்மீகி அவனை 
வர்ணிக்கிறார்‌. மீதி பேருக்கெல்லாம்‌ இல்லாத வர்ணனை 
பரதனுக்கு! “பிறக்கும்‌ போதே தெளிவுடைய சிந்தனை 
யோடு, நல்ல புத்தியோடு பிறந்தான்‌” என்கிறோர்‌. ஆகை 
யினால்‌ நல்ல புத்தியுடைய அவனை யாராலும்‌ மாற்ற 
முடியவில்லை. 

அந்த மாதிரி, சலிக்காத புத்தியை நமக்கும்‌ தரும்படி 
யாக வேண்டித்தான்‌ “விஷ்ணு' என்று அவனை 
அழைக்கிறோம்‌. “அந்த புத்தியை நீ கொடுத்தாயானால்‌ 
உயர்ந்து நிற்பேன்‌; உன்‌ திருவடியை மறவேன்‌” என்கிறோம்‌... 

எங்கும்‌ பரவியிருக்கும்படியான பரமாத்மாவை 
விஷ்ணு என்று அழைப்பதற்கான பலச்ருதி இதுதான்‌. - 
இந்த சுமதிதான்‌ - என்கிறது விஷ்ணு சஹஸ்ரநாம பாஷ்யம்‌. 


சீமகம்‌ என்கிற மந்திரத்திலே உயர்ந்த விஷயம்‌ 
சொல்லப்படுகிறது - நாம்‌ இந்த லோகத்தில்‌ ஐஹிகமாய்‌ 
அடைய விரும்புகிற பலன்களையெல்லாம்‌ பிரார்த்திக்கிறது 
அந்த மந்திரம்‌. 

சம்‌ என்றால்‌ 'மங்களம்‌' என்று அர்த்தம்‌. நம்‌ 
கிரஹத்திலே, நம்மைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, இந்த உலகில்‌ 
உள்ளவர்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ மங்களம்‌ ஏற்பட வேண்டும்‌ 
என்று கேட்கிறது சமகம்‌. 

யஜ்ஞம்‌ பண்ணும்போது “எனக்கு மங்களம்‌ 
உண்டாகட்டும்‌' என்று அதை ஓதி பிரார்த்தனை பண்ணப்‌ 
படுகிறது. யஜ்ஞம்‌ செய்பவர்களுக்கு மட்டுமில்லை... 
யஜ்ஞத்தை சேவிக்க வருகிறவர்கள்‌ - அந்த பூர்ணா 
ஹுதியை சேவிக்கக்கூடியவர்கள்‌ அத்தனை பேருக்கும்‌ 
அந்த மங்களமானது ஏற்பாடுகிறது. 

நமது எண்ணங்களெல்லாம்‌ ஈடேற வேண்டும்‌; நல்ல 
ஐசுவர்யமானது இதன்‌ மூலம்‌ கிடைக்க வேண்டும்‌. பரம 
மங்களம்‌ நமக்கு ஏற்பட வேண்டும்‌... அது மட்டுமல்ல. 
உயர்ந்த தான தர்மத்தின்‌ பொருட்டு செலவழிப்பதற்காக 
திரவியம்‌ இடைக்க வேண்டும்‌. லோகத்துக்கெல்லாம்‌ க்ஷே 
மானது ஏற்பட வேண்டும்‌. அதற்கும்‌ மேல்‌, அந்ருதமான 
வாக்கு இல்லாமல்‌, சத்யவாக்கே ஏற்பா... வேண்டும்‌. 
அதற்கும்‌ மேல்‌, உயர்ந்ததாய்‌ இருக்கும்படியான, நல்ல 
பலமும்‌ புஷ்டியும்‌ தேஜஸும்‌ ூணமான ஆயுளும்‌, 
அதற்கு மேல்‌ நல்ல நாளாகவும்‌ நல்ல விடியற்‌ காலை 
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யாகவும்‌ எனக்கு அமைய வேண்டும்‌... என்று இந்த மந்திர 
மானது முடிகிறது. 


- இதையெல்லாம்‌ யாரிடத்திலே இந்த மந்திரம்‌ 
கேட்கிறது என்று பார்த்தால்‌ அக்னியையும்‌ விஷ்ணுவையும்‌ 
பார்த்துக்‌ கேட்கிறது. 


அக்னி ஜொலித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. நேரே பிரத்‌ 
யக்ஷமாக அக்னியை நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. விஷ்ணு, 
அக்னியிலே இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌, நம்‌ கண்ணுக்குத்‌ 
தெரிவதில்லை ! 


இன்னொரு இடத்தில்‌ வேதம்‌ சொல்கிறது 
அக்னியானவன்‌ கடைகோடி. தேவதை; விஷ்ணுவானவன்‌ 
பரமான தேவதை... “அக்னி: அவம: விஷ்ணு: பரம: 
என்கிறது. அக்னி முதலாக, விஷ்ணு பர்யந்தம்‌... என்று 
பொருள்‌. 


கர்மகாண்டத்தில்‌, யக்ஞ பிரகரணத்தில்‌, இப்படி 
அக்னியையும்‌ விஷ்ணுவையும்‌ பிரார்த்தித்து, “நீங்கள்‌ 
இரண்டு பேரும்‌ ஒன்றாக வரவேண்டும்‌. இந்த ஆஜ்யம்‌ - 
நெய்‌ - இருக்கிறதே, அது அறுபடாமல்‌ சந்தததாரையாக 
அக்னியிலே விழுகிறது. அதைப்‌ போல்‌ நமது எண்ணமும்‌ 
அறுபடாமல்‌ இருக்கும்‌. நமது கோரிக்கைகளும்‌ 
அறுபடாமல்‌ இருக்கும்‌. அப்படி நெய்‌, அக்னியிலே விழுகிற 
போது பிரார்த்திக்கிற மந்திரம்‌ - அக்னியையும்‌ 
விஷ்ணுவையும்‌ பிரார்த்திக்கிற மந்திரம்‌ கர்ம காண்டத்தில்‌ 
வருகிறது. 


இதே கருத்தை பிரும்மாத்மகமாகவும்‌ பிரும்ம 
காண்டத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. பிரும்மாத்மகம்‌ என்றால்‌, 
பிரும்மத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பேசக்கூடியதாக என்று பொருள்‌: 
அப்படிப்பட்ட பிரும்ம காண்டத்தை ஞான பாடி 


என்றும்‌ சொல்லுவதுண்டு. பிரும்ம காண்டத்தில்‌ 
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உபநிஷத்தில்‌ போய்ப்‌ பார்த்தோமானால்‌, கெளஷீதக 
உபநிஷத்‌ என்கிற உபநிஷத்தில்‌ அர்ச்சரரொதி மார்க்கம்‌ 
என்றொரு மார்க்கம்‌ - அது சுக்ல மார்க்கம்‌. அதாவது 
உயர்ந்ததான - வெண்மையான மார்க்கம்‌; வைகுண்டத்‌ 
துக்கு அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ மார்க்கம்‌. 

அந்த மார்க்கத்தைக்‌ கடைப்பிடித்தால்‌ நேரே 
வைகுண்டத்துக்குப்‌ போகிற வழிதானே யொழிய இருப்பி 
அந்த மார்க்கத்தில்‌ வரமுடியாது! அப்படிப்பட்ட ஏற்ற 
முடைய மார்க்கம்‌ அது. 

அந்த மார்க்கத்திலே யார்‌ முதலில்‌ இருக்கிறார்‌ 
என்றால்‌... அர்ச்சி : 

அதனால்தான்‌ அது அர்ச்சிராதி (அர்ச்சியை 
அதியாகக்‌ கொண்ட) மார்க்கம்‌. 

அர்ச்சி என்பது அக்னிக்குப்‌ பெயர்‌. அதில்‌ 
எத்தனையோ தேவதைகள்‌ இடையிடையே வருகிறார்கள்‌. 
சுக்ல பக்ஷ தேவதை, கிருஷ்ண பக்ஷ தேவதை, பகலுக்கு 
உரிய தேவதை, சூர்ய மண்டலத்துக்குரிய தேவதை, சூர்ய 
மண்டலத்தைத்‌ தாண்டி விரஜா நதி என்று ஒரு நதி... 
அதையும்‌ தாண்டி மேலே போனால்‌ வைகுண்டம்‌. அமிர்த 
மயமான விரஜா நதியினால்‌ சூழப்பட்டதான திவ்ய 
லோகம்‌. அயோத்யா - அபராஜிதா என்று சொல்லக்கூடிய 
இடம்‌. நாராயண உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. துக்கமே கலப்‌ 
பில்லாத, பரிபூரண அனந்தானுபவம்‌ .கிடைக்கும்படியான 
உயர்ந்த இடம்‌. 

அந்த வைகுண்டத்திலே, பகவான்‌ வீற்றிருந்த 
திருக்கோலத்தில்‌ ஸ்ரீதேவி - பூதேவி - நீளாதேவி 
சமேதனாய்‌, நித்ய சூரிகள்‌ சேர்ந்து அவனை! விசேஷமாக 
அராதிக்க, முக்த புருஷர்களெல்லாம்‌ அவனை சேவித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இமைக்‌ கொட்டுதல்‌ யரா...2 
விஷ்ணு: பரம: அக்னிரவம: * 
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அர்ச்சிராதி மார்க்கத்திலே பார்த்தோமானால்‌, 
அக்னியானவன்‌ கடைகோடி தேவதை. அக்னியிலே 
ஆரம்பித்து நாம்‌ அடைய வேண்டிய இடத்தை அடைந்தோ 
மானால்‌ அங்கே விஷ்ணு இருக்கிறான்‌. அந்த திவ்ய 
லோகத்திலே பகவான்‌ இப்போதும்‌ விளங்கிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. 


விசேஷமான திருமேனி பகவானுக்கு. நம்போல்‌ 
துர்கந்தகருக்கு இருப்பிடமான சரீரம்‌ இல்லாத திருமேனி! 
அனால்‌, ரொம்ப அழுக்கான இந்த உடம்பைத்தான்‌ நாம்‌ 
'திருமேனி பாங்கா?' என்கிறோம்‌! 


க்ஷ்ணே க்ஷ்ணே க்ஷ்ணத்தை அடையக்‌ கூடியது நம்‌ 
தேகம்‌. நேற்று போல்‌ இன்று இருக்காது. 'முகம்‌ வாட்டமாக 
இருக்கிறதே, உடம்பு சரியில்லையா... ?' என்கிறோம்‌ ! 
அப்படி. மாறுபட்டுக்‌ கொண்டேயிருக்றெது - விகாரத்துக்கு 
உட்பட்டது நம்‌ உடம்பு. ஆனால்‌ பரிபாஷையாக நாம்‌ 
கேட்பதென்னவோ “திருமேனி பாங்கா 2...?! 


உடல்‌ நலமா?” என்று தூய தமிழிலோ 


அபி குசலம்‌?” என்று வடமொழியிலோ... எப்படிக்‌ 
கேட்டாலும்‌ என்ன பொருள்‌...? 


“அழியக்கூடிய வஸ்து செளக்கியமா என்றுதான்‌ 
அர்த்தம்‌! 

- இப்படியெல்லாம்‌ நமக்குக்‌ கிலேசங்கள்‌ ! 
பகவானுக்கு அதெல்லாம்‌ கிடையாது. 
ஸ்வரூபம்‌ அவனுடையது. 


அனால்‌ 
திவ்ய மங்கள 


அந்த இவ்ய மங்கள ஸ்வரூபியைத்தான்‌ கெளசீத£ 
உபநிஷத்தில்‌ பிரார்த்தித்து, “என்‌ கோரிக்கைகளை 


யெல்லாம்‌ நீ நிறைவேற்ற வேண்டும்‌: என்று வேண்டப்‌ 
படுகிறது. 
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ஆகவே, காம காண்டமாய்‌ இருக்கட்டும்‌, பிரும்ம 
காண்டமாய்‌ இருக்கட்டும்‌... எங்கு போய்ப்‌ பார்த்தாலும்‌ 
அதே விஷ்ணுதான்‌ தெரிகிறான்‌. 


சர்வத்ர ரக்ஷ்கனாக, சர்வதா ரக்ஷகனாக இருக்கிறான்‌. 


நாம்‌ பித்ரு காரியங்களெல்லாம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. 
சிராத்தம்‌ என்கிறோம்‌. 


சிரத்தையா தீயத இதி சிராத்தம்‌. சிரத்தையோடு 
பண்ணக்கூடியது சிராத்தம்‌. அசிரத்தையாகப்‌ பண்ணக்‌ 
கூடாது! எந்த காரியத்திலும்‌ அசிரத்தை கூடாது. அதிலும்‌ 
சிராத்த காரியத்தை ரொம்ப சிரத்தையாகப்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌. 

அப்படி ஒருத்தர்‌. ஏகப்பட்ட சிரத்தையோடு 
சிராத்தம்‌ செய்யும்‌ வழக்கம்‌ அவருக்கு. பூர்ணாக்னி 
ஹோத்ரியாக, பூரணமான பாண்டித்யம்‌ உடையவர்களைத்‌ 
தான்‌ சிராத்த தினத்துக்கு போக்தாவாக வரிப்பார்‌ அவர்‌. 
அப்படியொருத்தர்‌ அகப்படாவிட்டால்‌, திதியாக 
இருந்தாலும்‌ அன்றைய தினம்‌ சிரார்த்தத்தை விட்டு 
விடுவார்‌! என்றைக்கு அவர்‌ தேடும்‌ தகுதியோடு ஒரு 
போக்தா கஇிடைக்கிறாரோ, அன்றைக்கு செய்வார்‌ 
சிராத்தத்தை! இதி மாறிப்‌ போனாலும்‌ பரவாயில்லை 
என்று பண்ணுவார்‌! 

இப்படிச்‌ செய்து வந்தவரின்‌ இரஹத்துக்கு ஒருத்தர்‌ 
வந்தார்‌. அவரைப்‌ பார்த்தால்‌ மஹாதேஜஸ்வியாக 
இருக்கிறார்‌! உடனே இவர்‌ முடிவு பண்ணிவிட்டார்‌. 
இராத்தத்துக்கு அவர்தான்‌ போக்தராக இருக்கவேண்டும்‌ 
என்று. 

“இன்றைய தினம்‌ சிராத்தம்‌ பண்ணு கட்‌ பயம 
உம்மைப்‌ பார்த்தால்‌ பிரும்ம தேஜஸ்‌ சொட்டுகிறது. 
நீர்தான்‌ போக்தாவாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌.” 
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அவரும்‌ “சரி' என்றார்‌. சிராத்தம்‌ நடந்த 
கொண்டிருக்கிறது... போக்தாவானவர்‌ இவருடைய 
சிரத்தையைப்‌ பார்த்து அச்சர்யப்படுகிறார்‌. “இந்த சிராத்தம்‌ 
எப்போது முடியுமோ... என்று அலுப்போடு அல்லாமல்‌ 
'சிரத்தையா தயத இதி சிராத்தம்‌” என்பதற்கேற்ப சிராத்தம்‌ 
பண்ணுகிறார்‌. 


கடைசியில்‌ பிண்டப்‌ பிரதானம்‌ பண்ணவேண்டிய 
சமயம்‌. சிராத்தம்‌ பண்ணுகிறவர்‌ பிண்டத்து மேலே 
எள்ளையும்‌ தீர்த்தத்தையும்‌ சேர்த்து கட்டை விரலால்‌ 
திருப்பி விடவேண்டும்‌. அதற்காகப்‌ பிண்டத்தை வைத்து, 
எள்ளையும்‌ கையிலே ஒத்திக்‌ கொண்டாயிற்று... தீர்த்த 
பாத்திரத்தை எடுத்துக்‌ கவிழ்க்கிறார்‌ சிராத்தம்‌ செய்பவர்‌. 


அந்த நேரத்தில்‌, எதிரே சாப்பிட உட்கார்ந்திருாத 
போக்தா, அந்த தீர்த்த பாத்திரத்தைப்‌ பார்த்து. சமிக்3ை 
காட்டுகிறார்‌. உடனே ஜலம்‌ விழாமல்‌ நின்று போகிறது: 


இப்படிப்‌ பார்த்து, அப்படிப்‌ பார்த்து, அவரால்‌ 
ஒன்றும்‌ பண்ண முடியவில்லை! திரவ வடிவமான ஐலம்‌ 
திட வடிவமாக மாறிப்‌ போய்விட்டது! 


நடுங்கிப்‌ போனார்‌ அவர்‌ எதிரே 
போக்தாவைப்‌ பார்த்துக்‌ கை கூப்பினார்‌. 

“நீர்‌ என்ன... இராத்தம்‌ மிக சிரத்தையாகத்தான்‌ 
பண்ணுகிறீர்‌. ஆனால்‌, அந்த சிராத்தத்தில்‌ இந்த மாதிரி 
கோரிக்கை உமக்கு இருக்கிறதே; அது நியாயமேர? நீர்‌ எதிர்‌ 
பார்க்கிற பூர்ணாக்னிஹோத்ரிகள்‌ எப்போதும்‌ டைப்பார்‌ 
களா...? காயத்ரியை ஐபிக்கக்கூடிய ஒருவரை வறித்தால்‌ 
அந்த சிராத்தம்‌ பரிபூர்ணமாக ஆகுமே... விடாமல்‌ சந்தியா 
வந்தனம்‌ பண்ணக்கூடிய ஒரு மகானை வரித்தால்‌ அந்த 
சிராத்தம்‌ பூர்த்தியாகுமே. அதை விட்டுவிட்டு இப்படி 
பெல்லாம்‌ தேடிக்‌ கொண்டிருக்கிறீரே... இது நியாயமா?” 


இருந்த 
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3 அப்போதுதான்‌ அவருக்கு விஷயம்‌ புரிந்தது. சர்வ 
வேத சார காயத்ரியை ஐபிக்கக்‌ கூடிய மகான்கள்‌ 
அல்லவோ உத்தமர்கள்‌. அப்படிப்பட்டவர்களை வரிக்க 
வேண்டும்‌ என்று அன்றைக்கு அவருக்குத்‌ தோன்றியது. 

“இனிமேல்‌ அப்படியே பண்ணுகிறேன்‌” என்றார்‌. 
அவர்‌ அப்படிச்‌ சொன்னதுமே, விழாமல்‌ பாத்திரத்தோடு 
நின்ற ஜலம்‌ விழ அரம்பித்தது! 

ஒரு க்ஷணம்‌ ஜலத்தை விழ விடாமல்‌ பண்ணியவர்‌ 
அனதாலே அந்த , போக்தாவுக்கு ஆபஸ்தம்பர்‌ என்று 
பெயரானது - (ஆப : ஜலம்‌. அதை ஸ்தம்பிக்கச்‌ செய்தவர்‌ 
அபஸ்தம்பர்‌) 

இப்படி சிரத்தையாகப்‌ பண்ணக்கூடிய சிரார்த்தத்‌ 
திலே யாரை வரிக்கிறோம்‌ என்று கேட்டால்‌, சிராத்த 
சம்ரக்ஷ்கனான ஸ்ரீ மஹாவிஷ்ணுவைத்தான்‌ ! 

முதலில்‌ இந்த பித்ரு காரியமானது நல்லபடியாக 
நடக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காக அவனை வரிக்கிறோம்‌. 
அப்புறம்‌ அவனே கவ்யத்தை ஏற்கிறான்‌. 

ஹவ்ய கவ்ய போக்தா என்று அவனுக்குப்‌ பெயர்‌. 

ஹவ்ய - ஹோம, யக்ஞாதிகளில்‌ அளிக்கப்படும்‌ 
ஹவிஸ்‌. 

கவ்ய - பித்ரு காரியங்களில்‌ அளிக்கப்படுவது. - 
இரண்டையும்‌ சுவீகரிக்கிறான்‌. 

எனவே சிராத்தத்தைப்‌ பூரணமாக நடத்திக்‌ 
கொடுப்பவன்‌ விஷ்ணு. 


ரத சப்தமி, பீஷ்மாஷ்டமி போன்ற காலங்களில்‌ 
பித்ரு தேவதைகளை ஆராதிப்பது உண்டு. இதிலே 
பீஷ்மாஷ்டமி விசேஷமாக அமைகிறது. அந்த அஷ்டமி 
யிலே ஒருத்தர்‌ பித்ரு காரியம்‌ பண்ணினால்‌ பெரும்‌ 
பலனை அடையலாம்‌. 


அன்றைய தினம்‌ அவர்‌ முன்னோர்‌ திதியுமில்லை, 
மாசமுமில்லை... இருந்தாலும்‌ பித்ரு தேவதைகளை 
அன்றைய தினம்‌ ஆராதிப்பதனால்‌ வரக்கூடிய 
பலன்களைச்‌ சொல்லி முடியாது! 

அப்படி ஆராதிப்பவரின்‌ வம்சத்திலே கூன்‌, குருடு, 
செவிடு முதலான அங்கஹீனர்களாகக்‌ குழந்தைகள்‌ 
பிறந்திருந்தால்‌ அவர்களுக்கெல்லாம்‌ நல்ல வாழ்வு 
அமையும்‌. அந்த மாதிரி பிறவியேற்படக்கூடிய ஒரு நிலை 
யிருந்தால்‌ அதெல்லாம்‌ நீங்கும்‌. பித்ரு லோகத்திலில்லாமல்‌ 
வேறு நரகாதிகளில்‌ எல்லாம்‌ அவஸ்தைப்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கக்கூடியவர்கள்‌ இருந்தால்‌, அத்தகைய நம்‌ 
முன்னோர்களுக்கு உயர்ந்த உலகம்‌ கிடைக்கும்‌. 

அப்படிப்பட்ட ஏற்றமுடையது பீஷ்மாஷ்டமி. 
அன்றைய தினம்‌ விசேஷமாக தில 


தர்ப்பணம்‌ 
பண்ணலாம்‌. அதற்கு முடியவில்லையென்றால்‌, ஒரு பிடி. 
எள்ளை தானம்‌ பண்ணலாம்‌. அதுவும்‌ முடியவில்லை 


யானால்‌ கொஞ்சம்‌ எள்ளை ஒற்றிக்கொண் 
கழே விடலாம்‌. அதுவும்‌ முடியவில்லை ௦ 
பிரதக்ஷிணம்‌ பண்ணி சேவிக்கலாம்‌. 


டு தீர்த்தத்தைக்‌ 
யன்றால்‌ பசுவை 


அதுவும்‌ முடியலை 


௯ 
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என்றால்‌ ஊரை விட்டு வெளியிலே போய்‌ கழனிக்‌ 
காட்டிலே நின்று கொண்டு உயரே இரண்டு கைகளையும்‌ 
தூக்கி, “இன்றைய தினம்‌ பீஷ்மாஷ்டமி... பித்ரு 
தேவதைகளை ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்று நினைக்கிறேன்‌; 
அனால்‌ முடியலை.. பித்ரு தேவதைகளே நீங்களெல்லாம்‌ 
திருப்தியாக இருக்க வேண்டும்‌...” என்று வேண்டிக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. 


அதுவும்‌ முடியவில்லையானால்‌...? 


அதுவும்‌ முடியவில்லையானால்‌ வேறெதுவும்‌ 
சொல்வதற்கில்லை! “ஒரு காரியத்தைச்‌ செய்ய முடிய 
வில்லை... என்று சொல்வதற்குக்‌ கூடவா முடியாது! 
சாஸ்திரமானால்‌ “செய்‌' என்று சொல்லித்‌ தருகிறது. செய்ய 
முடியவில்லையானால்‌ என்ன மாற்று என்றும்‌ சொல்‌ 
கிறது - ஒன்றுமே முடியாவிட்டால்‌ அதையாவது 
சொல்லேன்‌ என்கிறது! 
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ன னள த அ ட ட த ர ட ட ப து 
பீஷ்மாச்சார்யார்‌, அந்திம காலத்திலே வழங்கியதைக்‌ 
கேட்க பரமாத்மாவே வந்து பிரத்யக்ஷ்மாக சேவை 
தருகிறான்‌. அவனை உடனடியாக பீஷ்ம ஸ்துதியாலே 
சேவித்து, உன்‌ திருவடியில்‌ என்றும்‌ அசஞ்சல பக்தியுடன்‌ 
இருக்க ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ செய்கிறேன்‌ என்கிறார்‌. 
இதனால்‌, அந்திம காலத்தில்தான்‌ பீஷ்மஸ்துதியை 
நாம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌ என்பது கிடையாது. 
“இப்பவே எதற்கு பீஷ்ம ஸ்துதியைச்‌ சொல்வதாம்‌... ?” 
என்றார்‌ ஒருவர்‌. 


அடுத்த க்ஷணம்‌ என்ன என்பது நமக்குத்‌ தெரியுமா... ? 


ஒவ்வொரு க்ஷணமும்‌ நமக்கு அந்திம காலமாக 
இருக்கக்கூடியதுதான்‌. அதனால்‌ பீஷ்ம ஸ்துதியை 
எப்போதுமே சொல்லலாம்‌. பித்ரு தேவதைகளை 
அராதிக்கலாம்‌. 


பித்ரு தேவதாராதனம்‌ என்பது வீணான காரிய 
மில்லை... அது விஷ்ணுவினுடைய ஆராதனம்‌. பித்ரு 
காரியத்தினால்‌ ஆராதிக்கப்படும்‌ அவன்‌ சந்துஷ்டி 
அடைகிறான்‌. 

இவ்வாறு, கர்ம காண்டத்தில்‌ யக்ஞப்‌ பிரகரணத்தில்‌ 
போய்ப்‌ பார்த்தாலும்‌, பிரும்ம காண்டத்தில்‌ போய்ப்‌ 
பார்த்தாலும்‌, ஞான காண்டத்தில்‌ போய்ப்‌ பார்த்தாலும்‌, 
உபநிஷத்தில்‌ பார்த்தாலும்‌, இதைப்‌ போன்ற பித்ரு காரிய 
மந்திரங்களிலே பார்த்தாலும்‌ சரி... விசேஷமாக அராதிக்கப்‌ 
படுகிறவன்‌ விஷ்ணுதான்‌. அப்படிப்பட்ட விஷ்ணுவை 
தியானம்‌ பண்ணு... என்றுதான்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 

காயத்ரி என்றெ 


சப்தத்தின்‌ பெருமையைச்‌ 
சொன்னேன்‌, 


காயத்ரி என்பது ஒரு சந்தஸ்‌. அனுஷ்டுப்‌ என்றொரு 
சந்தஸ்‌ உண்டு. அதிலே 32 அக்ஷரங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
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க னள னள னை அப அ ப அவ பபப பன்‌ ட ட ட 


நரசிம்ஹ மந்திரம்‌ இருக்கிறதே, அது அனுஷ்டுப்‌ 
சந்தஸில்‌ அமைந்திருக்கிறது. முதல்‌ வரியிலே. 
பூர்வார்த்தத்திலே பதினாறு அக்ஷரங்கள்‌, உத்ரார்த்தத்திலே 
பதினாறு அக்ஷரங்கள்‌. அக மொத்தம்‌ 32 அக்ஷரங்கள்‌. 
ஒவ்வொரு அக்ஷரமும்‌ ஒவ்வொரு பிரும்ம வித்யையை 
எடுத்துச்‌ சொல்கிறது. இவ்வாறு 32 பிரும்ம வித்யைகள்‌ 
பேசப்படுகின்றன. அந்த 32 பிரும்ம வித்யைகளும்‌ நம்‌ 
நரசிம்ஹ அனுஷ்டுப்‌ மந்திரத்தலே அடக்கம்‌. 
ஆகையினால்‌, இந்த 32 பிரும்ம வித்யைகளாலும்‌ 
ஆராதிக்கப்படக்கூடியவன்‌ அந்த ஸர்வ வியாபியான 
எம்பெருமான்‌. அவனே மஹாவிஷ்ணு என்று அழைக்கப்‌ 
படக்கூடியவன்‌. 

ராமாயணம்‌ முழுவதையும்‌ பார்த்தோமானால்‌ 
அதுவும்‌ அனுஷ்டுப்‌ சந்தஸ்ஸில்தான்‌ அமைந்திருக்கிறது. 
பிரும்மா, வால்மீகிக்கு அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணினார்‌. 

“என்னுடைய அனுக்கிரஹத்தினால்‌ சரஸ்வ 
உன்னுடைய வாக்கிலே இவ்வாறாக வந்தாள்‌...” என்று 
அவர்‌ சொன்னதனாலே, நமக்கு ஏற்றமுடையதான 
ராமாயணம்‌ கிடைத்தது. 

மந்திர ராஜன்‌ என்று சொல்லக்கூடிய நரசிம்ஹ 
மந்திரத்துக்குரிய அதே அனுஷ்டுப்‌ சந்தஸில்‌ அமைந்திருக்‌ 
கிறது ராமாயணம்‌. நரசிம்ஹ மந்திரமும்‌ ஏற்றமுடையது. 
அதனால்‌ ராமாயணமும்‌ பெருமையடைந்து நிற்கிறது. 

விராட்‌ சந்தஸ்‌ என்றொரு சந்தஸ்‌. அதிலே பத்து 
அக்ஷரங்கள்‌. 

நிச்சயதார்த்த மந்திரத்தில்‌ 'பிரஜயாச விராட்‌ பவா” 
என்று சொல்வார்கள்‌. அதாவது இந்தப்‌ பெண்ணானவள்‌ 
எப்படி விராட்‌ சந்தஸ்ஸில்‌ பத்து அக்ஷரங்கள்‌ உண்டோ, 
அந்த மாதிரி பத்து பிள்ளைகளைப்‌ பெற்று பெருவாழ்வு 
வாழ வேண்டும்‌! என்று ஆசீர்வாதம்‌. 
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ஆக, பத்து அக்ஷரங்கள்‌ கொண்டது விராட்‌ சந்தஸ்‌. 


இதே மாதிர்‌ காயத்ரி சந்தஸ்‌! அது 24 அக்ஷரங்கள்‌ 
கொண்டது. இந்த சந்தஸில்‌ எத்தனையோ மந்திரங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. 


மூன்று காலமும்‌ பண்ணக்கூடிய ஹோமங்களுக்கு 
காயத்ரி சந்தஸில்‌ அமைந்த மந்திரங்கள்‌ ஒதப்படுகின்றன. 


பிராதஸ்ஸவனம்‌ - அதிகாலையில்‌ பண்ணக்கூடியது 
மத்தியானத்தில்‌ பண்ணக்கூடியது, மாலையில்‌ பண்ணக்‌ 
கூடியது... இந்த மூன்று இடத்திலேயும்‌ பிரதான 
ஹோமங்களை காயத்ரி சந்தஸில்தான்‌ பண்ணுகிறோம்‌. 


ஏனென்றால்‌ அந்த பகவானுக்கே காயத்ரி சந்தஸ்‌ 
என்றால்‌ அவ்வளவு இஷ்டம்‌! 


காயத்ரியை நாம்‌ தியானம்‌ பண்ணினால்‌, சூர்ய 
மண்டலத்தை இயக்குகிறவனாய்‌, விராஜமானனாக 
இருக்கிற பரமாத்மா பரமதிருப்தி அடைகிறான்‌. 

ஒவ்வொரு தேவதைக்கும்‌ ஒவ்வொரு காயத்ரி 
அமைந்திருக்கிறது. 


விஷ்ணுவுக்கு என்ன காயத்ரி என்று பார்த்தோ 


மானால்‌ 
நாராயணாய வித்மஹே வாஸுதேவாய தீமஹி 
தன்னோ விஷ்ணு: பிரசோதயாத்‌ 
- இப்படி. நாராயணனுடைய பிரதாபத்தை எடுத்துச்‌ 


சொல்லக்கூடிய காயத்ரி மந்திரம்‌. 


இங்கே ஒரு விஷயம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. நாராயண 
மந்திரம்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்தது என்பதைப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டே வருகிறோம்‌. 
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அப்படிப்பட்ட நாராயண மந்திரத்தை விளக்க 
வந்தது இந்த காயத்ரி. அப்போது, இந்த காயத்ரிக்கு என்ன 
பெயர்‌ வைக்க வேண்டும்‌...? 
நாராயண காயத்ரி என்றுதானே பெயர்‌ வைக்க 
வேண்டும்‌? அனால்‌, உலகிலே அதைப்‌ போன்ற வழக்கு 
உண்டா என்றால்‌, கிடையாது! 


நாராயண காயத்ரி என்றே கிடையாது! 


அடுத்ததாக என்ன வருகிறது என்று பார்த்தால்‌ 
'வாஸுதேவாய தீமஹி' என்று வரும்‌. அனால்‌ அதை 
வாசுதேவ காயத்ரி என்றும்‌ நாம்‌ சொல்வது கிடையாது. 


பின்னே என்னதான்‌ பெயர்‌ அதற்கு...? - விஷ்ணு 
காயத்ரி என்றுதான்‌ பெயர்‌! 

“விஷ்ணு காயத்ரியைச்‌ சொல்லுங்கள்‌' என்றால்‌, 
நாராயணாய வித்மஹே... என்றுதான்‌ ஆரம்பிக்க 
வேண்டும்‌. 

ருத்ர காயத்ரியைச்‌ சொல்லுங்கள்‌ என்றால்‌ 
தத்புருஷாய வித்மஹே மஹாதேவாய இமஹி' என்று 
சொல்ல வேண்டும்‌. 

- இப்படி அந்தந்த தேவதைகளுக்குரிய காயத்ரியைச்‌ 
சொல்லிக்கொண்டே வரும்போது, இது பிரத்யோகமாக 
விஷ்ணு காயத்ரி. 

“விஷ்ணு காயத்ரியினால்‌ ஹோமம்‌ பண்ணுங்கள்‌. 
விசேஷமான பலனை நீங்கள்‌ அடையலாம்‌' என்கிறார்‌ 
அபஸ்தம்பர்‌. 

இதனாலேயே விஷ்ணு என்கிற பெயரினால்‌ ஏற்படக்‌ 
கூடிய பெரும்பயன்‌ நமக்குத்‌ தெரிகிறது அல்லவா! 

இந்த விஷ்ணு காயத்ரிக்குள்ளே மூன்று மந்திரங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. நாராயண மந்திரம்‌, வாசுதேவ மந்திர.ம்‌, 
விஷ்ணு மந்திரம்‌. 
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இதிலே நாராயண மந்திரம்‌ எட்டெழுத்துடன்‌ 
கூடியது. அஷ்டாக்ஷரம்‌. 

வாசுதேவ மந்திரம்‌ - “ஓம்‌ நமோ பகவதே வாசு 
தேவாய - பன்னிரண்டு அக்ஷரங்கள்‌ கொண்டது. 
(த்வாதசாக்ஷர மந்திரம்‌) அதற்கடுத்தது 'ஓம்‌ விஷ்ணவே நம! 
என்றெ அறெழுத்து மந்திரம்‌. ஆக. எட்டெழுத்து, 
பன்னிரண்டெழுத்து, அறு எழுத்து என மூன்றின்‌ கூட்டுத்‌ 
தொகை 26! 

விஷ்ணு காயத்ரியில்‌ இந்த 26 என்கிற எண்‌ வந்து 
அமைந்திருப்பது ரொம்பவும்‌ விசேஷம்‌. நான்‌ மூன்பே 
சொல்லியிருக்கிறேன்‌ - 26 என்று சொன்னாலே பகவான்‌ 
வந்து குதிப்பான்‌ என்று... இந்த விஷ்ணு காயத்ரியைச்‌ 
சொன்னாலோ, அவன்‌ நம்‌ மடியிலேயே வந்து உட்கார்ந்து 
விடுவான்‌ ! 


கூரும்‌ அதமகஷ ௧12025௧௮16 மவ 
தன்ன விஷு ப்ரலகஒுமாத) 


திருமழிசையாழ்வார்‌, இருச்சந்த விருத்தத்திலே 
ஏகமாய்‌ கணக்குப்‌ போடுகிறார்‌. 
எட்டும்‌ எட்டும்‌ எட்டுமாய்‌ - ஓர்‌ 
ஏழும்‌ ஏழும்‌ ஏழுமாய்‌ 
எட்டும்‌ மூன்றும்‌ ஒன்றுமாகி 
நின்ற ஆதி தேவனே 
“எல்லாமே அவனாக இருக்கிறான்‌. ஆதி தேவன்‌ 
அவன்‌ ! அவன்‌ ஒருவனே 8-8-8 அக இருக்கிறான்‌. - இதைத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளுங்கள்‌” என்கிறார்‌. 
நாமோ, இதிலே நாம்‌ என்ன தெரிந்து கொள்வது ?' 
என்று யோசனை பண்ணுகிறோம்‌. 
ஆனால்‌ மகான்களான ஆசார்யர்கள்‌ இந்த 
வாக்கியத்தில்‌ புகுந்து புகுந்து கடைந்து, மந்த மதிகளுக்கும்‌ 
நன்கு புரியும்படி காட்டுகிறார்கள்‌. நமது அசார்யர்க 
ளெல்லாம்‌ விளக்கம்‌ சொல்லாதிருந்திருந்தால்‌ பல மந்திரங்‌ 
களை நாம்‌ புரிந்து கொண்டிருக்க முடியுமா என்ன? 
அவர்களுக்கு நாம்‌ எவ்வளவு கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌! 
எட்டும்‌ எட்டும்‌ எட்டுமாய்‌... என்றால்‌, 
நமக்கெல்லாம்‌ எட்டும்படியாக இருக்கிறான்‌, சுலபமாகக்‌ 
கிடைப்பான்‌ என்பது ஒரு பொருள்‌. 
சுவாமி தேசிகன்‌ பரமார்த்த ஸ்துதியில்‌ முதல்‌ 
சுலோகத்திலேயே இதை எடுத்துச்‌ சொல்கிறார்‌. ரொம்ப 
அழகான சுலோகம்‌ அது. 
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ர ணத த்‌ 
திவ்யமான விஜயராகவ பெருமாள்‌, திருப்புட்‌ 
குழியிலே நின்றுகொண்டிருக்கிறான்‌. அவன்‌ ஒரு கற்பக 
விருக்ஷம்‌. அவனிடத்தில்‌ எது வேண்டுமானாலும்‌ நாம்‌ 
பெறலாம்‌. ஸ்தாவர பாரிஜாதன்‌ அவன்‌. ஸ்தாவர 
பாரிஜாதன்‌ என்றால்‌, அசையாமல்‌ ஓரிடத்திலேயே நின்று 
கொண்டிருப்பவன்‌. வைத்தமாநிதி என்று . பெயர்‌. அந்த 
இடத்தை விட்டுப்‌ போகுமா அது...? அவனுக்கு என்ன 
எண்ணம்‌ என்றால்‌, “தான்‌ அந்த இடத்தை விட்டு நகரக்‌ 
கூடாது. அவன்‌ என்றைக்கு வருகிறானோ வரட்டும்‌... 
என்று எண்ணம்‌. 


'அவன்‌' என்றால்‌ எவன்‌...? 'இந்த உலகிலே சஞ்சாரம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறானே சாதாரண மனிதன்‌... 
என்றைக்கு அவனுக்குப்‌ புத்தி வந்து நம்மிடம்‌ வந்து சேர்‌ 
கிறானோ அதுநாள்வரை காத்திருப்போம்‌” என்றிருக்கிறான்‌ 
பெருமாள்‌. என்றைக்கு அவன்‌ திருப்புட்குழி போகிறானோ 
அன்றைக்கு பரமாத்மா அவனைக்‌ கடாக்ஷிக்கிறான்‌. 


'இத்தனை நாளாய்‌ வாராதிருந்தாயே...!' என்று 
கடிந்து கொள்வதில்லை. 'எப்போ வருவான்‌? எப்போ 
வருவான்‌?” என்று நம்மைப்‌ போன்றவர்களுக்காக நின்று 
காத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. அவனுக்கு நம்மேல்‌ 
அவ்வளவு காருண்யம்‌! 


யாதகிரிகுட்டா என்றொரு க்ஷேத்ரம்‌ - ஹைதராபாத்‌ 
பக்கத்தில்‌ இருக்கிறது. அங்கே லக்ஷ்மீ நரசிம்ஹன்‌ நின்ற 
திருக்கோலத்தில்‌ காணப்படுதிறான்‌. சற்று சாய்ந்து அவன்‌ 
நிற்பதைப்‌ பார்த்தால்‌, அந்த வாசல்படி யருகே நாம்‌ 
போகும்போது, நம்மையறியாமல்‌ இரண்டடி வேகமாக 
எடுத்து வைப்போம்‌. ஏனென்றால்‌, அவன்‌ சாய்ந்து நிற்கும்‌ 
திருக்கோலம்‌ இருக்கிறதே, அது நம்மை “வாருங்கள்‌ 
வாருங்கள்‌” என்று கூப்பிடுகிற மாதிரி இருக்கிறது ! 
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எதை வேண்டினாலும்‌ உடனே கொடுக்கும்படியான 
அந்தக்‌ கையினால்‌, நம்மை அப்படியே கட்டி அணைத்துக்‌ 
கொள்வான்‌ போலிருக்கிறது! அந்த இவ்ய மங்கள ரூபத்தை 
நாம்‌ அனுபவித்தல்‌ வேண்டும்‌. ஆஅம்வார்களெல்லாம்‌ 
அப்படித்தான்‌ அனுபவித்து அனுபவித்து மகிழ்ந்தார்கள்‌. 

அடுத்தபடியாக ஸ்ரீரங்கத்துக்குப்‌ போவோம்‌... 
எல்லோரும்‌ அவரவர்‌ வீட்டிலேயுள்ள ரங்கநாதர்‌ படத்தை 
நன்கு கவனித்துப்‌ பார்க்கும்படியாகக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொள்கிறேன்‌ - அந்த உத்ஸவ மூர்த்தியை - நின்ற 
திருக்கோலத்தைச்‌ சொல்கிறேன்‌ - அந்தக்‌ கோலத்தில்‌ 
இருக்கிற ரங்கநாதர்‌ படத்தை நன்றாகப்‌ பாருங்கள்‌. 


சுவாமிதேசிகன்‌ இந்த உத்ஸவ ரங்கநாதனின்‌ அழகை 
எடுத்துச்‌ சொல்லும்போது, அந்தத்‌ திருக்கரத்தை 
வர்ணிக்கிறார்‌. 

அபய ஹஸ்தமாக இருக்கின்ற திருக்கரம்‌ தான்‌ அது. 
அனால்‌ நேராக இல்லாமல்‌ கொஞ்சம்‌ திரும்பியிருக்கிறது. 
ஏன்‌ திரும்பியிருக்கிறதாம்‌... 2 


அவனிடத்தில்‌ சரணாகதி பண்ண வருகிறவர்களைப்‌ 
பார்த்து, போதும்‌ போதும்‌' என்று சொல்கிற பாவனையில்‌ 
தான்‌ அந்தத்‌ திருக்கரம்‌ அப்படித்‌ திரும்பியிருக்றெதோ!... 
என்கிறார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 

சரணாகதி என்பதை ஒரு தடவைதான்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌. பல தடவை பண்ணினால்‌ அது சரணாகதி 
அகாது! அதனால்‌, பக்தனைப்‌ பார்த்து, ஒரு தடவை 
பண்ணினால்‌ போதும்‌ என்று சொல்கிற மாதிரி 
யிருக்கிறதாம்‌ ரங்கநாதனின்‌ நின்ற திருக்கோலம்‌. 

இலையிலே பிரசாதத்தைப்‌ போடும்போது, நாம்‌ 
போதும்‌ போதும்‌' என்கிறோமே... அப்போது நம்‌ கை 
திரும்புகிற மாதிரி, ரங்கநாதன்‌ கரமும்‌ திரும்பியிருக்கிறது! 
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நம்மாழ்வார்‌ அந்தத்‌ திருவேங்கடமுடையானிடம்‌ 
ஈடுபட்டு அவனிடம்‌ சரணாகதி பண்ணினார்‌. அந்தத்‌ இரு 
வேங்கடமுடையானின்‌ ஹஸ்தத்தைப்‌ பாருங்களேன்‌... 
அவன்‌ திருக்கரத்தை அபய முத்திரையாகவும்‌ தான 
முத்திரையாகவும்‌ வைத்திருக்கிறான்‌. நாம்‌ அவனைப்‌ 
போய்‌ சேவிக்கும்‌ போது முதல்‌ திருக்கரத்தைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. அந்தத்‌ திருக்கரமோ” “என்னைப்‌ 
பார்க்காதே, இதைப்‌ பாரு' என்று வேறு இடத்தைக்‌ 
காட்டுகிறது. எந்த இடத்தை அது காட்டுகிறதாம்‌... ? 
திருவேங்கடமுடையானின்‌ திருவடியைக்‌ காட்டுகிறதாம்‌. 
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அகையினால்‌, “திருவடியைப்‌ பாரு; என்னைப்‌ 
பார்க்காதே, என்‌ முகத்தைப்‌ பார்க்காதே... என்பது 
அர்த்தம்‌. அவனுடைய கரமே அவன்‌ திருவடியைக்‌ 
காட்டுகிறது என்றால்‌ நம்மால்‌ அதை விட முடியுமா? 

இங்கே இன்னுமொரு விசேஷத்தை மகான்கள்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌... யாதகிரிகுட்டா பெருமான்‌ நம்மை 
அணைத்துக்‌ கொள்ள வருகிற மாதிரி, இந்த திருவேங்கட 
முடையானும்‌ நம்மை ஒரு கேள்வி கேட்கறொனாம்‌ - “கீழே 
சேவித்து விட்டு வந்தீர்களா...?' என்று கேட்றொனாம்‌! 

கீழே என்றால்‌ எங்கே...? 

திருச்சானூர்‌ போய்‌ விட்டு வந்தீர்களா என்று 
அர்த்தம்‌! “லக்ஷ்மியைப்‌ பார்த்து விட்டீர்களா ?' 

அகவே நாம்‌ முதலில்‌ அவளை சேவித்து விட்டோ 
மானால்‌, அவள்‌ அவனைக்‌ கூப்பிட்டுச்‌ சொல்லி 
விடுவாள்‌. “கொஞ்சம்‌ நீங்கள்‌ பார்த்து அனுக்கிரஹம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌... என்று. 

அவளைப்‌ பார்க்காமல்‌ நாம்‌ தனியாகப்‌ போனோ 
மானால்‌ நம்மை அவன்‌ பார்க்க மாட்டான்‌! 

ஆகையினால்‌ திருவேங்கட யாத்திரை எப்படி 
பண்ணவேண்டுமென்பதற்கு அவன்‌ திருக்கரமே 
சாட்சியாக நிற்கிறது! “முதலில்‌ அவளைப்‌ பாருங்கள்‌; 
அப்புறம்‌ என்‌ திருவடியைப்‌ பாருங்கள்‌; அப்புறம்‌ 
திருமுகத்தைப்‌ பாருங்கள்‌... அப்போதுதான்‌ என்‌ முகத்தில்‌ 
இருக்கிற அழகு உங்களுக்குத்‌ தெரியும்‌... அவளைப்‌ பார்த்து, 
என்‌ திருவடியைப்‌ பார்த்தால்‌ உங்களைப்‌ பார்த்து நான்‌ 
சிரிப்பேன்‌; விசேஷமாக அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுவேன்‌...” 
என்கிறான்‌. 

இந்த மாதிரி ஒவ்வொரு திவ்ய க்ஷேத்திரத்திலேயும்‌ 
ஓவ்வொரு சிறப்பு! அதை மகான்கள்‌ அனுபவித்து 
அனுபவித்துச்‌ சொல்லும்‌ அழகைச்‌ சொல்லி முடியாது. 


166 $ முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 

ர துதி த ரத அ அ ம டயட ட்டட தத்து 
அப்பைய தீக்ஷிதர்‌ சொல்கிறார்‌: காஞ்சிபுரத்துக்குப்‌ 

போங்கள்‌. அங்கே போனால்‌, அந்த கர்பகிரஹத்திலே 

நுழையும்போதே அச்வமேத மஹா யஜ்ஞம்‌ பண்ணும்‌ 

போது ஏற்படுகிற புகையின்‌ வாசனையை நுகர 

முடிகிறதாம்‌ 


பிரும்மா, அச்வமேத மஹா யஜ்ஞம்‌ பண்ணுகிறார்‌. 
அந்தச்‌ சமயம்‌ குதிரையின்‌ வபாஹோமம்‌ என்பதாக ஒன்று 
நடக்கும்‌. அப்படி பிரும்மா வபா ஹோமம்‌ பண்ணும்‌ 
போது அவிர்பவித்தவன்‌ தான்‌ அத்திகிரிவரதன்‌. அந்த 
அக்னி குண்டத்திலிருந்து அவிர்பவித்தான்‌. 


அதனால்தான்‌ இன்றைக்கு நாம்‌ போய்‌ 
சேவித்தாலும்‌ அந்த கர்பகிரஹத்திலே நுழையும்போதே, 
அச்வமேத யஜ்ஞத்திலே வபாஹோமம்‌ பண்ணினால்‌ 
என்ன புகை வாசனை வருமோ, அந்த வாசனை வருகிறது 
என்கிறார்‌ அப்பைய தீக்ஷிதர்‌. 


'அந்த பகவானுடைய அதர பல்லவத்தில்‌ வபா 
ஹோம வாசனை வருகிறதே... அது தெரிகிறதா உங்களுக்‌ 
கெல்லாம்‌...?” என்று கேட்கிறார்‌! 


இப்படி க்ஷேத்திரம்‌ க்ஷத்திரமாக அனுபவித்துப்‌ 
பாடியிருக்கிறதை அனுபவித்து விளக்கம்‌ சொல்ல நமக்கு 
ஆசார்யர்கள்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌... 


இப்படியேதான்‌ திருப்புட்குழி விஜயராகவ 
பெருமாளின்‌ திவ்ய மங்கள ஸ்வரூபத்தையும்‌ அனுபவிக்கிற 
பாக்கியம்‌ நமக்கு. அந்தப்‌ பெருமான்‌ ஒரு பெரிய கற்பக 
விருக்ஷம்‌. அவன்‌ அப்படியே ஒர்‌ ஒரமாக இருக்கிறான்‌... 
அவனை நாடிப்‌ போகிறவர்களுக்கெல்லாம்‌ கொடுக்கிறான்‌. 

சாதாரணமாக ஒரு மாமரம்‌ இருக்கறது. அந்த 
மரத்திலே காய்‌ பறிக்க வேண்டும்‌... பழமாகப்‌ பழுத்துத்‌ 
தொங்குகிறது. 
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உயரமானவன்‌ ஒருவன்‌ அந்தத்‌ தோட்டத்துக்குப்‌ 
போனான்‌ என்றால்‌, அவன்‌ கைக்குப்‌ பழங்கள்‌ அப்படியே 
எட்‌டுகின்றன... பறித்துக்‌ கொள்கிறான்‌. குள்ளமானவன்‌ 
போனால்‌ பழங்கள்‌ அவனுக்கு எட்டாது. இது சகஜமாய்‌ 
நாம்‌ உலகத்தில்‌ பார்க்கிற விஷயம்‌. 


ஆனால்‌ இந்த விஜயராகவன்‌ என்கிற கற்பக 
விருக்ஷத்திலே மோக்ஷமாகிற பழம்‌ பழுத்துத்‌ தொங்குகிறது. 
இந்த மோக்ஷமாகிற பழம்‌, உயரமானவன்‌ என்பதாலேயே 
ஒருவனுக்கு எட்டிவிடும்‌ என்று சொல்ல .முடியாது; 
குள்ளமானவன்‌ என்பதாலேயே ஒருவனுக்கு எட்டாமல்‌ 
போகும்‌ என்றும்‌ சொல்லிவிட முடியாது! உயரமான 
வனுக்கு எட்டாமலும்‌ போகலாம்‌; குள்ளமானவனுக்குக்‌ 
கட்டியும்‌ நிற்கலாம்‌. 

அப்போது உயரமானவன்‌ என்றால்‌ யார்‌...? எல்லா 
வகையிலும்‌ மேம்பட்டவன்‌ என்றே வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. 
விஜயராகவனிடம்‌ போய்‌ நிற்கிறார்‌. தலையைக்‌ கொஞ்சம்‌ 
கூட சாய்க்காமல்‌ நிற்கிறார்‌. கையைத்‌ தொங்கப்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டு நிற்கிறார்‌. 

பெரியவர்களையும்‌, ஆசார்யர்களையும்‌ தெய்‌ 
வத்தையும்‌ பார்க்கப்‌ போகும்போது ஹெறுங்கையோடு 
போகக்‌ கூடாது என்கிறது சாஸ்திரம்‌. பழம்‌, புஷ்பம்‌ என்று 
'ஏதாவது எடுத்துப்‌ போக வேண்டும்‌ என்பது சாமான்ய 
அர்த்தம்‌. அஞ்சலி பண்ணும்‌ கையோடு போக வேண்டும்‌ 
என்பது உள்‌ அர்த்தம்‌! 

ஏதுமின்றி, சாஸ்திர விரோதமாய்‌ விஜயராகவன்‌ 
முன்னிலையில்‌ வணங்காம்ல்‌ இவர்‌ நிற்கிறார்‌. மோக்ஷம்‌ 
இத்திக்குமா...? 

ஆனால்‌, மிக சாமான்யனான ஒருவன்‌... அந்த 
எம்பெருமான்‌ இருக்கிறா ன்‌ என்று உணர்ந்து, பணிந்து, 


168 $ முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 
= கக கக்க வைய டடம அட்ட டட மம்‌ ட பபப ர றது 
வணங்கி நிற்கிறான்‌... அவனிடத்திலே விசேக்ஷ அனுக்‌ 
கிரஹம்‌ பண்ணுகிறான்‌ எம்பெருமான்‌. 
ஆகவே உயர்ந்தவனாயிருக்கட்டும்‌ குறைந்தவனா 
யிருக்கட்டும்‌.. இரண்டு பேரும்‌ வணங்கினால்‌ பலனை 
அடையலாம்‌. எல்லாம்‌ நமக்குக்‌ கிட்டத்தில்‌ வந்து எட்டும்‌. 
நமக்காகக்‌ காத்து நிற்கும்‌ பகவானிடம்‌ நாம்‌ மட்டும்‌ 
உணர்ந்து போவோமானால்‌, அந்த கற்பக விருக்ஷ்த்தி 
லிருந்து மோக்ஷமாகிற பலனை நாம்‌ பெறலாம்‌. 


மோக்ஷத்தைக்‌ கிட்டத்தில்‌ வந்து எட்டச்‌ 
செய்கிறவனான அந்த பரமாத்மா எட்டெழுத்து 
உடையவனாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. எட்டெழுத்து என்பது 
நாராயணா என்னும்‌ நாமம்‌. உயர்ந்த திருநாமம்‌. விஷ்ணு 
காயத்ரி அதைத்தான்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுகிறது. 

வேதத்தில்‌ எங்கு சொன்னாலும்‌ நாராயணா 
சப்தத்தை மறைத்து விஷ்ணு சப்தத்தைத்‌ தான்‌ அதிகமாகச்‌ 
சொல்லியிருக்றெது. 

விஷ்ணு சர்வதோமுக : 

சர்வதோ முகம்‌ என்றொரு யஜ்ஞம்‌ அந்த 
யக்ஞத்திலே ஆராதிக்கப்படக்கூடியவன்‌ விஷ்ணு - 
என்றாகிறது. 

இன்னொரு இடத்தில்‌ சொல்லும்போது, 'தேவதைக 
ளெல்லாம்‌ யாரை முகமாக உடையவர்கள்‌ என்று 
கேட்டால்‌, விஷ்ணுவை முகமாக உடையவர்கள்‌ என்கிறது 
வேதம்‌. எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கக்கூடியவன்‌ அல்லவா, 
அதனால்‌ தேவதைகள்‌ யாவும்‌ அவனையே முகமாகக்‌ 
கொண்டுள்ளன. 

நாரங்களிலே எவன்‌ குடிகொண்டி ருக்கிறானோ, 
அவன்‌ நாராயணன்‌. 

தர்த்தங்களுக்கு 'நாரம்‌' என்று பெயர்‌. நாரதருக்கு 
ஏன்‌ அந்தப்‌ பெயர்‌ வந்ததென்றால்‌, நாரத மஹரிஷி 
அவதரிப்பதற்கு முன்னால்‌ தீர்த்தமே. ரொம்ப கொஞ்சமாக 
இருந்ததாம்‌ உலகத்திலே. அவர்‌ பிறந்த பிறகுதான்‌ எங்கும்‌ 


170 €$ முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 
டட அவவ ட ட ட ட அ ட ட ட... அறிதி 
ஜலம்‌ உண்டாயிற்றாம்‌! அதனால்தான்‌ அவருக்கு நாரதர்‌ - 
என்று பெயர்‌! 

பித்ரு தேவதைகளையெல்லாம்‌, தீர்த்தத்தைக்‌ 
கொண்டு ஆராதித்தவர்‌ நாரதர்‌ என்பதாலும்‌ அவருக்கு 
அந்தப்‌ பெயர்‌. 

நாரம்‌ என்றால்‌ பிரும்ம ஞானம்‌ என்றும்‌ ஓர்‌ 
அர்த்தம்‌. அந்த பிரும்ம ஞானத்தை அனவரதம்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ உபதேசித்தவரானதாலே அவருக்கு நாரதர்‌ 
என்று பெயர்‌, 


நாரதர்‌ பிரும்ம ஞானத்தை உபதேசம்‌ பண்ணிய 
கதையை ஏற்கெனவே சொல்லியிருக்கிறேன்‌. தக்ஷ 
பிரஜாபதி ஆயிரம்‌ பேரை (ஹரியச்வரர்கள்‌) சிருஷ்டித்தான்‌. 
அவர்கள்‌ சிந்து நதிக்கரையிலிருந்தபடி உலக ச்ருஷ்டியை 
எப்படி நடத்தலாம்‌ என்று ஆராய்ந்து கொண்டிருந்தார்கள்‌. 
நாரதர்‌ அங்கு போய்‌ “பரப்ரும்மத்தை தியானம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌' என்று மோக்ஷத்துக்கு வழிகாட்டிவிட 
சிருஷ்டி நின்று போய்‌ விட்டது! 

தக்ஷ பிரஜாபதி மீண்டும்‌ பத்தாயிரம்‌ பேரை 
சிருஷ்டிக்க, அவர்களையுரம்‌ அப்படியே உபதேசித்து 
மோக்ஷீத்துக்கு அனுப்பிவிட்டார்‌ நாரதர்‌ ! 

உடனே தக்ஷ பிரஜாபதி கோபம்‌ கொண்டு, 
ஓரிடத்தில்‌ நில்லாமல்‌ சஞ்சரித்துக்‌ கொண்டே 
யிருக்கும்படியான சாபத்தைக்‌ கொடுத்து விட்டார்‌ 
நாரதருக்கு! நாரதர்‌ எங்கேயாவது ஐந்து நிமிஷம்‌ 
நின்றாரானால்‌ அங்கே இருக்கிறவர்களுக்கு மோக்ஷம்‌ 
சித்தம்‌! 

இப்படிப்பட்ட நாரதர்‌ இடத்திலேதான்‌ 
. பிரஹ்லாதன்‌ பத்தாயிரம்‌ வருஷம்‌ விஷயம்‌ கேட்டான்‌! 
அந்த பிரஹ்லாதனுடைய ஞானம்‌ எவ்வளவு பெரிதாய்‌ 
இருக்கும்‌! 
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நாரம்‌ என்றால்‌ 'தீர்த்தம்‌' என்பதற்காக இந்தக்‌ கதை 
சொன்னேன்‌. தீர்த்தத்திலே படுக்கை உடையவன்‌ 
நாராயணன்‌. 


வேதத்திலே ஓரிடத்தில்‌ சொல்லப்படுகிறது: 
சிருஷ்டியிலே முதன்‌ முதலில்‌ எது உண்டாயிற்று என்றால்‌ 
தீர்த்தம்தான்‌ உண்டாயிற்று! ்‌ 

இன்னொரு இடத்தில்‌ வேதம்‌ சொல்கிறது: எல்லா 
தேவதைகளும்‌ தீர்த்தத்திலேதான்‌ இருக்கிறார்கள்‌ ! 


ஒரு சின்ன சொம்பை வைத்துக்‌ கொண்டு அதிலே 
ஒரு மாவிலைக்‌ கொத்தையும்‌ தேங்காயையும்‌ வைத்து, 
வஸ்திரம்‌, தூபம்‌, தீபம்‌ என்று ஒவ்வொன்றாக சமர்ப்பிப்‌ 
பதாக அக்ஷதை போடுகிறோம்‌! கடைசியிலே 
தக்ஷிணார்த்தம்‌ அக்ஷ்தாம்‌ சமர்ப்பயாமி என்றால்‌ ப்ரத்யக்ஷ 
தேவதை அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ளுமா? 


அப்படியென்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? வேதத்திலேயே 
பிரத்யக்ஷ்‌ தேவதை - கண்ணுக்குத்‌ தெரிகிற தேவதை 
பரோக்ஷ தேவதை - அவ்வாறு தெரியாத தேவதை என்று 
சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. பரோக்ஷ்‌ு தேவதை நம்மிடம்‌ 
எதையும்‌ கேட்காது. ...அதனால்‌ நாம்‌ எதுவும்‌ 
சமர்ப்பிக்காமல்‌ இருந்து விடுவதா... ? 


எதிரே அவன்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌ என்று பாவித்து, 
அந்த கும்பத்திலே முப்பத்து முக்கோடி. தேவர்களையும்‌ ஒரு 
சொம்பு ஜலத்திலே வைத்து, எல்லா தேவதைகளையும்‌ 
வரிசையாக ஆவாஹனம்‌ பண்ணுவது வழக்கம்‌. 

இப்படிப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருந்த போது 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்த ஒருத்தர்‌ கையைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டு சொல்கிறார்‌ : “என்ன அக்கிரமம்‌! பத்துப்‌ பேர்‌ 
வநதாலே இங்கே உட்கார இடம்‌ போதவில்லை. அவா 
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ஹனத்தை நிறுத்துங்கள்‌ ! இத்தனை தேவதைகளும்‌ வந்தால்‌ 
எங்கே உட்காருவார்களாம்‌ !” 


ஆவாஹனம்‌ பண்ணுபவர்‌ அவருக்கு பதில்‌ 
சொல்கிறார்‌ : “உமக்குத்‌ தெரியாதா! இந்த தீர்த்தம்‌ 
என்றால்‌ என்னவென்று நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌ ! 
இந்த சொம்பைக்‌ கூட வைக்க வேண்டாம்‌. ஒரு உத்திரிணி 
ஜலம்‌ போதுமே...” என்றார்‌ ! “சர்வ தேவதைகளும்‌ தீர்த்தத்‌ 
திலேயே அல்லவா இருக்கிறார்கள்‌ !” 

அதனால்தான்‌ வேதமே தீர்த்தத்தைக்‌ கொண்டாடு 
கிறது. அதனால்தான்‌ பெரியவர்கள்‌, மஹான்கள்‌, 
அசார்யர்கள்‌ நம்‌ ஊருக்கு வரும்‌ போது பூர்ண கும்பத்தை 
எடுத்துப்‌ போய்‌ ஊர்‌ எல்லையிலேயே வரவேற்கிறோம்‌. 
சிருஷ்டியிலே முதன்‌ முதலில்‌ உருவான வஸ்துவை 
அவர்களுக்குக்‌ காட்டுகிறோம்‌. அவ்வளவு பஹுமானத்‌ 
தோடு, மரியாதையோடு அவர்களை அழைத்து 
வருகிறோம்‌. 

எனவேதான்‌ தீர்த்தத்தை அபஹாஸ்யம்‌ - ஏளனம்‌ - 
பண்ணக்கூடாது என்று சொல்லியிருக்றெது. 

மஹான்கள்‌, காலை அலம்பிக்‌ கொள்ளும்போது கூட 
தீர்த்தத்தை நேராகக்‌ காலில்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ள 
மாட்டார்கள்‌. நேராகக்‌ காலில்‌ ஜலம்‌ படக்கூடாது! ஒரு 
கையிலே பாத்திரத்தை வைத்துக்‌ கொண்டு, இன்னொரு 
கையினாலே அந்த தீர்த்தத்தை வாங்கி கால்களில்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்வார்களேயொழிய நேராகக்‌ காலில்‌ ஜலம்‌ விழும்படி 
யாகப்‌ பண்ணுவது கிடையாது. 

சிரா ர்த்த காலங்களில்‌ ஆசார்யர்களுக்கு நாம்‌ பாத 
பூஜை பண்ணும்‌ போது கூட இப்படித்தான்‌ செய்வோம்‌. 

பகவான்‌ தீர்த்தத்திலே படுத்துக்‌ கொண்டிருப்பத 


னாலேதான்‌ இப்படி அதை மிகவும்‌ ஜாக்கிரதையாக 
கையாள்கிறோம்‌. 
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ஜிலத்திலே இருக்கிற பரமாத்மா பிரணவ ஸ்வரூபி 
யானவன்‌. ஓம்காரமாக இருக்கிறான்‌. 

அப்படிப்பட்டவனுக்கே நான்‌ உரியவன்‌ என்று (நம:) 
நாம்‌ நம்மை அர்ப்பணிக்க வேண்டும்‌. 

்‌ 'நம' வென்னலாம்‌ கடமை' - திருவேங்கடத்திலே 
இருக்கிறானே அவனெதிரில்‌ போய்‌ 'நம' என்று சொல்‌ 
என்கிறார்‌ அழ்வார்‌! 

நம : என்று நாம்‌ சொல்லும்‌ போது 'நான்‌ எனக்கே 
உரியவன்‌' என்றெ நிலையை அது அகற்றுகிறது. 
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நாமே நமக்கு ரக்ஷ்கர்கள்‌ என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டி ருக்கிறோமல்லவா...? நமக்கு: நம்மை ரக்ஷித்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ சக்தியுள்ளதாக நினைத்துக்‌ கொள்கிறோமே - 
இந்த அறிவைப்‌ போக்குகிறது. நம : 

யானையை முதலை பிடித்து தண்ணீருக்குள்‌ 
இழுக்கிறது. யானையோ கரைப்‌ பக்கம்‌ இழுக்கிறது. இப்படி. 
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இரண்டும்‌ சண்டை போடுகிற காட்சியை சுக பிரும்ம 
மஹரிஷி விவரிக்கிறார்‌. 


பரீக்ஷித்‌ அதைக்‌ கேட்டுக்‌. கொண்டிருக்கிறான்‌ ! 
விஷ்ணு தர்மத்திலே வருகிற சுலோகம்‌ அது... 

விஷ்ணு தர்மம்‌ என்று ஒரு கிரந்தம்‌ - விஷ்ணு 
புராணம்‌ மாதிரி... 

பரீக்ஷித்துக்குச்‌ சந்தேகம்‌ ஏற்படுகிறது. 

“சுவாமி...! இப்படியே எத்தனை நாள்தான்‌ ஒன்றை 
ஒன்று இழுத்தது...?” என்று கேட்கிறான்‌. 

“ஒருநாளா? இரண்டு நாளா... கதையைச்‌ சொல்லி 
முடிக்க! ஆயிரம்‌ வருக்ஷ காலம்‌” என்கிறார்‌ சுகபிரும்ம 
மஹரிஷி. 

ஆயிரம்‌ வருக்ஷ காலம்‌ இது உள்ளே இழுக்க, அது 
வெளியே இழுக்க, இப்படியே சண்டை போடுகின்றன... 


முதல்‌ ஐந்நூறு வருஷமும்‌ ஒருவிதமான சண்டை. 


அடுத்த ஐந்நூறு வருஷம்‌ வேறுவிதமான சண்டை 
முதல்‌ ஐந்நூறு வருஷமும்‌, 'நான்‌ எனக்கு உரியன்‌ என்கிற 
நிலையில்‌ சண்டை நடந்தது. அதுதான்‌ அகங்காரம்‌ என்ற! 
பெயர்‌! “எல்லாம்‌ எனக்குத்‌ தெரியும்‌; நான்‌ சாதிப்பேன்‌... 
என்கிற நினைவு. 

இந்த முதலை என்ன முதலை...? இதைப்‌ பிடித்து 
இழுத்து, காலால்‌ தேய்த்து இருக்கிற இடம்‌ தெரியாமல்‌ 
பண்ணிவிட மாட்டேனா!” என்கிற அகங்காரம்‌! அந்த 
சக்தி தனக்கு உண்டு என்கிற கர்வத்தில்‌ 499 வருஷங்கள்‌ 
வரை சண்டை போட்டது! 

ஐந்தூறாவது வருடம்‌ வந்தது... அப்போது 
யானையின்‌ கால்கள்‌ நாலும்‌ மீன்கள்‌ கொத்திக்‌ கொத்தி: 
அழுக ஆரம்பித்து விட்டன. நிற்க முடியாமல்‌ அதன்‌ 
எலும்பெல்லாம்‌ வெளியிலே தெரிறெது! ஜலத்திலேயே 
அது விழுந்து விடும்‌ போலிருக்கு... 
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தன்னை ரக்ஷித்துக்‌ கொள்ள தனக்கு சக்தி கிடையாது 

என்பதை ஓந்நூறாவது வருஷத்தில்‌ தெரிந்து கொண்டது 
யானை! 

கரையைச்‌ சுற்றிலும்‌ அந்த யானையின்‌ 
பத்தினிமார்கள்‌; அம்மான்மார்கள்‌; மாமியார்‌, மாமனார்‌, 
மைத்துனன்மார்கள்‌, பந்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ நிற்கின்றன. இந்த 
ஐந்நாறு வருஷமாக இது படுகிற அவஸ்தையையெல்லாம்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டு நிற்கின்றன. 

அப்போது இந்த யானை, அதுகளையெல்லாம்‌ 
பார்த்து, “நான்‌ இப்படி அவஸ்தைப்படறேனே... நீங்க 
ளெல்லாம்‌ எனக்கு உபகாரம்‌ பண்ணக்‌ கூடாதா?” என்று 
கேட்றெதாம்‌. 

அந்த தனமான பார்வையைப்‌ பார்த்து, உபகாரம்‌ 
பண்ணணும்‌ என்கிற எண்ணமே அவற்றுக்கு ஐந்நூறு 
வருஷம்‌ கழித்துத்தான்‌ வந்ததாம்‌! ஓவ்வொரு யானையாக 
துதிக்கையை நீட்டி முதலையிடம்‌ சிக்கிய யானையை 
இழுக்க ஆரம்பித்ததாம்‌. 

அப்போது என்ன அயிற்று...? சிக்கிக்‌ கொண்ட 
யானை வெளியிலே வரவில்லை; இழுக்கப்‌ போன 
யானைகளெல்லாம்‌ தண்ணீரில்‌ விழ ஆரம்பித்து விட்டன! 
ஒவ்வொரு யானையாக இப்படி ஜலத்திலே இறங்க இறங்க, 
பயந்து போய்‌, காப்பாற்றும்‌ முயற்சியைக்‌ கைவிட்டு அவை 
கரைக்கு வந்து விட்டன. 

“என்ன செய்வது! விதி வலியது. முதலை பிடித்து 
இழுக்க, இப்படி ஜலத்திலே நீ சாகவேண்டும்‌ என்று 
தலையிலே எழுதி விட்டான்‌ பகவான்‌. நாம்‌ என்ன பண்ண 
முடியும்‌...” என்று கரையேறிய யானைகள்‌ அழ 
ஆரம்பித்தன. 

அனால்‌, 'விதி'யை ஜெயித்து அந்த யானை வெளியே 
வரத்தான்‌ செய்தது - எப்படி...? யானை ஆயிரமாண்டு 
காத்திருந்ததில்லையா? அடுத்த அத்தியாயத்திஎ 
சொல்கிறேன்‌. 


மடுவில்‌ முதலையிடம்‌ மாட்டிக்‌ கொண்ட யானை 
யோசித்தது. இப்படி நம்‌ பந்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ துக்கத்தில்‌ 
அமிழ்ந்து அழுகின்றனவே. இதுகளைப்‌ போய்‌ -நாம்‌ 
ரக்ஷ்கர்கள்‌ என்று எண்ணினோமே! பந்துக்களும்‌ நம்மை 
ரக்ஷிக்க முடியாது; நாமும்‌ நம்மை ரக்ஷித்துக்‌ கொள்ள 
முடியாது' என்று முடிவுக்கு வந்தது. 


“உன்னைத்‌ தவிர வேறு எனக்குக்‌ கதியில்லை” என்று 
பகவானை நோக்கி வேண்டியது. வைகுண்டத்தில்‌ 
மஹாலக்ஷ்மியும்‌ நாராயணனும்‌ உட்கார்ந்து கொண்டு 
விளையாடிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இருவருள்‌ தோற்றுப்‌ 
போகிறவர்‌ எழுந்து போய்விடக்‌ கூடாது என்பதற்காக, 
பகவானுடைய மேல்‌ அங்கவஸ்திரத்தையும்‌ மஹாலக்ஷ்மி 
யினுடைய புடைவை நுனியையும்‌ முடித்து வைத்திருக்‌ 
கிறது! 


அந்த சமயத்தில்‌ யானை கூக்குரலிடுறைது! 
இடீரென்று எழுந்தான்‌ பரமாத்மா. போட்ட. முடிச்சை 
அவிழ்க்காததால்‌ மஹாலக்ஷ்மியும்‌ கூடவே ஓடி வந்தாள்‌: 
எதிரே கருடன்‌ வர, அவர்‌ மேலே ஏறி உட்கார்ந்து 
கொண்டார்‌ பகவான்‌. அந்த வேகத்தில்‌ மஹாலக்ஷ்மி 
தொங்கலாடுகிறாளாம்‌! 


சங்கு சக்ராதிகள்‌ தாமாகவே வந்து கைகளில்‌ ஒட்டிக்‌ 
கொண்டனவாம்‌! 
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கஜத்தை ரக்ஷிப்பதற்கு அவ்வளவு உற்சாகம்‌! 
அதனால்தான்‌ ஸ்ரீரங்கராஜ ஸ்தவத்தில்‌ பராசர பட்டர்‌ 
இப்படிப்‌ பாடுகிறார்‌: 

'ஹே, ரங்கநாதா! நீ அந்த யானையை ரக்ஷித்ததற்காக 
உன்னை நமஸ்கரிக்கவில்லை. இந்த அஞ்சலி எதற்கு 
என்றால்‌, நீ ஓடி. வந்த வேகத்துக்காக!' 

ஆகையினாலே, தனக்குத்‌ தான்‌ உரியவன்‌ இல்லை 
என்பதை உணர்ந்து, தன்னைச்‌ சேர்ந்தவர்களும்‌ தன்னை 
ரக்ஷிக்க மாட்டார்கள்‌ என உணர்ந்தவனை பரமாத்மா 
ஓடோடி வந்து ரக்ஷிக்கிறான்‌ என்றாகிறது. 

நம: சப்தம்‌ எதைக்‌ காட்டுகிறது என்றால்‌, இந்த 
யானையினுடைய அனுஷ்டானத்தின்‌ சிறப்பை உணர்த்து 
கிறது. 

கஜேந்திராழ்வாருக்கு அந்த அனுஷ்டானத்தை உணர 
ஆயிரம்‌ அண்டுகள்‌ ஆயிற்று. நமக்கு எத்தனை வருடம்‌ 
பிடிக்குமோ... 

அகையினால்தான்‌ சுவாமி தேசிகன்‌ அழகானவொரு 
சுலோகம்‌ சொன்னார்‌. காஞ்சிபுரத்தில்‌ அஷ்டபுஜன்‌ 
என்கிற பெயருடன்‌ எட்டுத்‌ திருக்கரங்களோடு காட்சி 
யளிக்கிற பெருமாளைப்‌ பற்றிய சுலோகம்‌. எட்டுத்‌ 
திருக்கரங்களோடு யானையை ரக்ஷிக்க வந்த கோலம்‌ அது. 
அதைப்‌ பார்த்து அவர்‌ “ஹே நாராயணா!” என்று 
அழைத்துச்‌ சொல்கிறார்‌. 

சுவாமி தேசிகன்‌ இப்படிக்‌ கூப்பிட்டுப்‌ பேசுகிற 
அழகைப்‌ பாருங்கள்‌. 

நாமும்‌ அவ்வாறே திருவாராதனம்‌ பண்ணும்போது 
பகவானோடு பேச வேண்டும்‌! அவன்‌ திரும்ப நம்மிடம்‌ 
$பசுகிறானா இல்லையா என்பது பிறகு வரும்‌. முதலில்‌ 
நாம்‌ பேச வேண்டும்‌. 
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என்ன பேசவேண்டும்‌... ? 


சுவாமி தேசிகன்‌ கற்றுத்‌ தருகிறார்‌. பகவானுக்கும்‌ 
நமக்குமான உரையாடல்‌ இப்படிப்‌ போகும்‌: 


“சுவாமி! உனக்கு ஏதாவது விரதம்‌ உண்டா...?” 


உடனே பகவான்‌ நம்மிடம்‌ கேட்பான்‌: “என்ன? 
என்ன விரதம்‌...?” 


“ஒரு ப குளத்திலே யாராவது மம்தா பது 
நீ காப்பாற்றுவாயோ... ?” 


“அது என்ன...? நீ சொல்வது எனக்குப்‌ புரிய 
வில்லையே... ?” 


“பெரிய மடுவிலே நான்‌ விழ, ஒரே ஒரு முதலை வந்து 


என்னைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டால்தான்‌ நீ காப்பாற்று 
வாயோ...?” 


“எனக்கு இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ விளக்கமாகச்‌ 
சொல்லேன்‌...” என்கிறான்‌ பகவான்‌. 

“ஒரு சின்ன மடு.. அதிலே ஒரு யானை வந்து: 
இறங்கியது; ஒரே ஒரு முதலை அதைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டது. அதற்காக அரை குலைய தலை குலைய ஓடி. 
வந்து நீ ரக்ஷித்தாய்‌! இப்போது அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
எத்தனையோ மடங்கு பெரிதான சமுத்திரத்திலேயே ஒரு 
யானை விழுந்திருக்கிறது! அந்த யானையையாவது ஒரு 
முதலைதான்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருந்தது. - இந்த 
யானையைப்‌ பல முதலைகள்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
தின்றன. அப்படிப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்படியான 
இந்த யானையை நீ மீட்க மாட்டாயா...” 


அப்போதும்‌ பகவான்‌, “என்ன ரதம்‌? புரிய 
வில்லையே....!” என்கிறான்‌. 


அப்போதுதான்‌ இவரே விளக்கிச்‌ சொல்கிறார்‌ 
பகவானுக்கு: 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி * 179 


“இந்த சம்ஸார ஜலதி என்கிற மடுவிலே, அந்த 
யானையைக்‌ காட்டிலும்‌ கொடிய யானையான நான்‌ 
விழுந்திருக்கிறேன்‌. அந்த யானைக்காவது ஆயிரம்‌ 
வருஷத்திலே அகங்காரமும்‌ மமகாரமும்‌ போய்விட்டது. 
இந்த யானைக்குப்‌ போகுமோ...? இது அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
கொடிய யானை! அங்கே ஒரே ஒரு முதலைதான்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தது. இங்கே முதலை மாதிரி, இந்த உலகத்திலே 
எத்தனையோ விஷயங்கள்‌ - ஒன்று மூக்கைப்‌ பிடித்து 
இழுக்கிறது; ஒன்று கண்ணைப்‌ பிடித்து இழுக்கிறது; 
இன்னொன்று காதைப்‌ பிடித்து இழுக்கிறது. - முதலை 
மாதிரி பல வஸ்துக்கள்‌ இழுக்கின்றன. இந்த உலகத்திலே 
எத்தனையோ பலபல போக மயக்கங்கள்‌! அவை நம்மை 
மதி மயங்கச்‌ செய்கின்றன...” என்கிறார்‌. 

இப்படி உலக விஷயங்கள்‌ நம்மைக்‌ கட்டிப்‌ 
போடுவதனால்தான்‌, விஷம்‌ - விஷயம்‌ ஆகிய 
இரண்டினுள்‌ எது கொடியது என்று கேட்டால்‌, விஷத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ விஷயமே கொடியது என்று சொல்லப்படுகிறது. 

விஷம்‌ ஆனது, பருகினவனை மட்டும்‌ தான்‌ 
அழிக்கும்‌; விஷயமோ... அதை நினைத்த மாத்திரத்திலேயே 
நம்மை அழிக்க வல்லது! 

அதனால்தான்‌, விஷத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ விஷயம்‌ 
கொடியது என்று சொல்லப்படுகிறது. 

விஷயமாகிற முதலைகள்‌ நம்மைப்‌ பிடித்து இழுக்கும்‌ 
போது, “என்னை நீ காப்பாற்றமாட்டாயா?' என்று நாம்‌ 
பகவானிடத்திலே பிரார்த்திக்க வேண்டும்‌. நம: என்று 
சொல்ல வேண்டும்‌. 

சரணாகதி மந்த்ரம்‌ என்றே பெயர்‌ இந்த நம:வுக்கு. 


பாஷ்யகாரர்‌ ராமானுஜர்‌ இந்த மந்த்ரத்தைக்‌ குறித்து 
அழகாக எழுதினார்‌: தஸ்யச தச்சரணாகதிரேவ 


வசீகரணம்‌. 
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அந்த பகவானை வசீகரம்‌ பண்ண வேண்டுமானால்‌, 
நம்‌ பக்கமாக அவனை இழுக்க வேண்டுமானால்‌, 
தத்‌ சரணாகதி ரேவ- 


- அவன்‌ திருவடியிலே சரணாகதி பண்ண 
வேண்டும்‌. அப்படி சரணாகதி பண்ணும்‌ போது சொல்ல 
வேண்டிய மந்த்ரம்‌ நம: 


எனக்குரியவன்‌ நான்‌ அல்ல; என்னைச்‌ சேர்ந்ததும்‌ 
என்னை ரக்ஷிக்காது. மற்றவர்கள்‌ எனக்கு ரக்ஷ்கர்கள்‌ 
இல்லை. நீயே எனக்கு ரக்ஷகன்‌. 

நாராயணனே நமக்கே பறை தருவான்‌ - என்று 
ஆண்டாள்‌ சொல்கிறாள்‌. அந்த ஏ வகாரத்திற்கு ஒரு 
றப்பு இருப்பதைக்‌ காட்டுகிறது அது. 

பகவத்‌ கீதையிலும்‌ பகவான்‌ அதையே சொல்கிறான்‌: 
“என்‌ ஒருவனையே சரணமாகப்‌ பற்று...” என்கிறான்‌. 


நீயே எனக்கு கதி என்று நாமும்‌ அவனைப்‌ பற்றி, 
திருவடி. தஞ்சம்‌ என்று சொல்ல வைக்கிறது நம: அத்ம 
நிவேதனமாறெ சரணாகதிக்கு நம: என்பதே பிரதானம்‌. 

ஒரு நூறு பேர்‌ உட்கார்ந்து கொண்டு நமோ நம: 
என்று சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ அதை எத்தனை நேரம்‌ 
வேண்டுமானாலும்‌ கேட்கத்‌ தோன்றுகிறதே! 

நம: என்று சொன்னாலே போதும்‌. விழுந்து 
சேவிக்கக்‌ கூடத்‌ தேவையில்லை. நம: என்றால்‌, எதுவுமே 
என்னுடையதில்லை; “எதையுமே கொடுக்கத்‌ தயாராயிருக்‌ 
கிறேன்‌' என்று அதிறது. எல்லாமே அந்தப்‌ பிரணவ 
ரூபியாய்‌, அந்தப்‌ பிரணவத்திலே இருந்து கொண்டு 
ஜகத்தை வியாபிப்பவனின்‌ பொருட்டுதான்‌ என்று ஆகிறது. 


நம: என்பதை பகவான்‌ நாமத்துடன்‌ சேர்த்து ஓம்‌ 
விஷ்ணவே நம: என்று சொல்ல, அதனால்‌ என்ன 
கடைக்கும்‌... ? 
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எட்டும்‌ எட்டும்‌ எட்டுமாய்‌... என்று திருமழிசை 
யாழ்வார்‌ பாடல்‌ சொன்னேனே... அந்த எட்டெல்லாம்‌ 
கிடைக்கும்‌. மூன்று எட்டுக்கள்‌! அவை என்னென்ன...? 

எட்டு என்றால்‌ எட்டெழுத்துக்களையுடைய இரு 
அஷ்டாக்ஷ்ரம்‌. 

இன்னொரு எட்டும்‌ அதன்பின்‌ இன்னொரு எட்டும்‌ 
மீண்டும்‌ வருகின்றன. - எட்டு விதமான சித்திகளை ஒன்று 
குறிக்கும்‌. மற்றொரு எட்டு, அவனுடன்‌ இருக்கும்படியான 
மஹாலக்ஷ்மியை - எட்டு ரூபத்துடன்‌ விளங்கும்‌ அவளைக்‌ 
குறிக்கும்‌. 

இந்த லக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌ ஏற்படும்‌ என்பது சாமான்ய 
அர்த்தம்‌. விசேஷ அர்த்தம்‌: எட்டும்‌ எட்டும்‌ கூட்டினால்‌ 
வருகிற - 16. 

பதினாறு மந்த்ரங்களும்‌ கூடியிருக்கும்படியான ரிக்‌ 
வேதத்துக்குப்‌ பொருளாக இருக்கக்‌ கூடியது புருஷ சூக்தம்‌. 
புருஷ சூக்த தேவதையாய்‌ இருக்கக்‌ கூடிய புருஷனை 
நமக்குக்‌ காட்டித்‌ தருகிறது என்பது சிறப்பு அர்த்தம்‌. 

புருஷ சூக்த தேவதை யார்‌ என்றால்‌ - பகவான்‌ 
விஷ்ணு. புருஷன்‌ என்று சொன்னாலே அது விஷ்ணுவைத்‌ 
மான்‌ குறிக்கும்‌. 

அதனால்தான்‌ விஷ்ணுவைச்‌ சொல்லக்‌ கூடிய 
சூக்தத்துக்குப்‌ புருஷ சூக்தம்‌ என்று பெயர்‌. இந்தப்‌ புருஷன்‌ 
என்றெ சப்தத்துக்கு மஹான்களான ஆசார்யர்கள்‌ - பராசர 
பட்டர்‌, ஆதி சங்கரர்‌, ஆனந்த தீர்த்தர்‌ எல்லோருமே ஒரே 
மாதிரி பொருள்‌ சொல்லி அத்தது 


{க 1 ந ==: 
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புருஷ சப்தத்துக்கு அசார்யர்கள்‌ எல்லாம்‌ ஒரே 
மாதிரி பொருள்‌ சொல்லியிருக்கின்ற அச்சர்யத்தைக்‌ 
குறிப்பிட்டேன்‌. இப்படிப்பட்ட புருஷ சப்தத்துக்குப்‌ 
பொருளாக விளங்கக்கூடியவன்‌ பதினாறு ரிக்குகள்‌ 
கொண்ட மந்திரங்களால்‌ சொல்லப்படக்கூடிய பகவான்‌ 
மஹா விஷ்ணு. ்‌ 


எட்டும்‌ எட்டும்‌ எட்டுமாய்‌ என்ற பாடலைச்‌ 
சொன்னேன்‌ அல்லவா...? காயத்ரி மந்திரத்திலே 
இடையிலே, ஒரு சொல்‌ வருகிறது; “பர்க:” என்று. 
ஒளிப்பிழம்பு என்று இதற்கு அர்த்தம்‌. ஒளிப்பிழம்பாய்‌ 
இருக்கக்‌ கூடியவன்‌ மஹாவிஷ்ணு. 

சஹஸ்ரநாமத்தில்‌ வருகிற திருநாமங்களில்‌ முதலில்‌ 
வருபவை, இந்த மஹா விஷ்ணுவின்‌ காரியங்களைச்‌ 
சொல்கின்றன. காரியங்களுக்கான காரணங்களைக்‌ 
குறிக்கும்‌ நாமாக்கள்‌ பின்னால்தான்‌. விச்வம்‌, விஷ்ணு 
என்பனவெல்லாம்‌ காரியம்‌. காரணம்‌ யார்‌....? என்றால்‌, 
நரசிம்ஹன்தான்‌ ! நரசிம்ஹன்‌ என்றால்‌ ஒளிப்பிழம்பு என்று 
அர்த்தம்‌.... இப்படி திருநாமங்கள்‌ அமைந்துள்ள 
சஹஸ்ரநாமத்தின்‌ முதல்‌ சுலோகத்தில்‌ 9 இருநாமங்கள்‌: 
இரண்டாவது சுலோகத்தில்‌ 8 இருநாமங்கள்‌; மூன்றாவதில்‌ 
ஏழு திருநாமங்கள்‌. இவற்றின்‌ கூட்டுத்தொகை 24! இந்த 24 
நாமாக்களும்‌ 24 அக்ஷ்ரமூடைய காயத்ரி மந்திரத்தை 
விவரிக்கின்றன. ஆகவே காயத்ரியின்‌ மத்தியிலே ஒளிப்‌ 
பிழம்பாய்‌ இருப்பவன்‌ பகவான்‌ மஹா விஷ்ணு. 


ட 
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இப்படிப்பட்ட மஹாவிஷ்ணுவே புருஷசப்தத்துக்கு 
உரியவன்‌. அந்தப்‌ புருஷனைக்‌ கொண்டாடக்கூடிய 
சூக்தம்தான்‌ புருஷகுக்தம்‌. சர்வ விதத்திலேயும்‌ ஏற்ற 
முடையது புருஷ சூக்தம்‌. 

வேதேஷு பெளருஷம்‌ சூக்தம்‌ 

புராணேஷுச வைஷ்ணவம்‌ 

பாரதே பகவத்‌ கீதா 

தர்ம சாஸ்திரேஷு மானவம்‌ 
- என்பது பிரமாண வசனம்‌. புருஷ சூக்தம்‌, விஷ்ணு 
புராணம்‌, மனு ஸ்ம்ருதி, பகவத்த்தை இவையெல்லாம்‌ 
விசேஷமான பெருமையுடையவை' சமானமான பலனைக்‌ 
கொடுக்கக்‌ கூடியவை என்று சொல்லப்படுகிது. 
அகையினால்தான்‌ புருஷ சூக்தத்தைக்‌ கட்டாயம்‌ 
அத்யயனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. மீதி மந்திரங்கள்‌ 
தெரியாமல்‌ போனாலும்‌ புருஷ சூக்தத்தை அத்யயனம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌. இப்படிச்‌ சொல்வதனால்‌ 'ஏதோ புருஷ 
சூக்தத்தையாவது” தெரிந்து வைத்துக்‌ கொள்ளணும்‌ என்‌, 
அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. புருஷ சூக்தம்‌ 
குறைவான பாகம்‌ என்பதால்‌ இப்படிச்‌ சொல்லப்பட 
வில்லை; “புருஷ சூக்தத்தைத்‌ தெரிந்து வைத்திருந்தால்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ தெரிந்து கொண்டது போலாகும்‌” 
என்பதே இதற்கு அர்த்தம்‌. 

வேத சாரம்‌ புருஷ சூக்தம்‌; சமஸ்த மந்த்ரங்களி 
னுடைய சாரம்‌. 

புராணங்களுக்குள்ளே, புராண ரத்னம்‌ விஷ்ணு 
புராணம்‌. 

- பராசர மகரிஷியால்‌ சொல்லப்பட்டது. 


மஹாபாரதத்திலே பகவத்கீதை பகவானுடைய திவ்ய ' 
வாக்கு. அவனே சொன்ன விஷயம்‌. 


184 € முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 

அவை ப ப ப ப பப ப ப ப ப பப்ப அ அ 
தர்ம சாஸ்திரத்தை நாம்‌ நன்கு தெரிந்து கொள்ள 

வேண்டுமானால்‌ மனு ஸ்ம்ருதியைத்தான்‌ பார்க்க 

வேண்டும்‌. 


புருஷ சூக்தம்‌ இந்த மூன்றுக்கும்‌ இணையானது. 
அந்தப்‌ புருஷ சூக்தத்திலே சொல்லப்படுகிறவன்‌ 
எம்பெருமான்‌ மஹாவிஷ்ணு. 


எல்லா மகரிஷிகளும்‌ புருஷ சூக்தத்தைக்‌ 
கொண்டாடுகிறார்கள்‌. அதிலே போற்றப்படுகிற மஹா 
விஷ்ணு விராட்‌, ஸ்வராட்‌, ஸம்ராட்‌ என மூன்றுமாக 
விளங்குகிறான்‌. எங்கும்‌ வியாபித்து எல்லாவற்றிலும்‌ 
பரவியிருக்கிறான்‌; அனைத்தையும்‌ பரிபாலனம்‌ பண்ணக்‌ 
கூடியவனாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 


இந்தப்‌ புருஷ லக்ஷணங்கள்‌ அனைத்தும்‌ பதினாறு 
ரிக்குகளிலே அடங்கியிருப்பதனாலே புருஷ சூக்தமே ஏற்ற 
முடையதாகிறது. 


இப்படி மந்திரமாக - எங்கும்‌ நிறைந்தவன்‌ 
பரமாத்மா - என்ற பேருண்மையைச்‌ சொன்னால்‌, நம்மைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ பார்த்து அந்த உண்மையை உணர்ந்து கொள்ளும்‌ 
ஆற்றல்‌ நமக்கு எங்கே இருக்கிறது! அற்றலும்‌ இல்லை; 
அவகாசமும்‌ இல்லை. அதனால்தான்‌ பகவான்‌ தமது 
லீலைகள்‌ மூலமே இப்பேருண்மைகளை நமக்கு 
உணர்த்தினான்‌. 

நமது கண்களுக்கு ஓரளவுதான்‌ பார்வை. திருஷ்டிக்கு 
எட்டாத எத்தனையோ விஷயங்கள்‌ உள்ளன! நம செவிப்‌ 
புலனும்‌ அப்படித்தான்‌. வரையறுக்கப்பட்ட சக்திதான்‌ 
அதற்கு உண்டு. எங்கோ இருக்கிற சப்தத்தையெல்லாம்‌ 
அதனால்‌ கிரஹிக்க முடியாது. ஒர்‌ எல்லையைக்‌ கடந்து 
வர முடியாது. ஓர்‌ எல்லையைக்‌ கடந்து வர முடியாத நமது 
அல்பமான இந்திரியங்களைக்‌ கொண்டு, எங்கும்‌ பர 
யிருக்றெ பரமாத்மாவை எப்படி உணர்வதாம்‌ 2! 
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அதனால்தான்‌ பரமாத்மா என்ன பண்ணிவிட்டான்‌, 
அவதார காலத்திலே எல்லாவற்றையும்‌ நமக்குக்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுத்து விட்டான்‌. எங்கும்‌ பரவியிருக்கிற வேடிக்கையை 
கதை ரூபமாக நமக்குக்‌ காட்டிக்‌ கொடுத்தான்‌. 

எங்கும்‌ பரவியிருக்கிறான்‌ பகவான்‌ என்பதை 
பிருந்தாவனத்திலே (கிருஷ்ணாவதாரத்திலே) நாம்‌ 
பார்க்கலாம்‌. 

விஷ்ணு சஹஸ்ரநாமத்துக்கு பாஷ்யம்‌ எழுதிய 
பராசரபட்டர்‌, கூரத்தாழ்வான்‌ என்கிற ராமானுஜரின்‌ 
சிஷ்யரின்‌ குமாரர்‌ கூரத்தாழ்வான்‌ காஞ்சிபுரத்தருகே கூரம்‌ 
என்கிற இடத்தில்‌ வசித்தார்‌. காஞ்சிபுரத்தில்‌ அந்த 
தேவராஜ பெருமாள்‌ திருக்கோயில்‌ கதவு சாத்தப்படும்‌ 
ஒசை கேட்ட பிறகுதான்‌ அவர்‌ தம்‌ இல்லத்துக்‌ கதவைத்‌ 
தாழிடுவாராம்‌! 

'டணால்‌' என்று ஓசை கேட்குமாம்‌ திருக்கோயிலி 
லிருந்து - அதாவது காஞ்சிபுரத்தில்‌ சாத்தினால்‌ கூரத்தில்‌ 
கேட்குமாம்‌! அதற்குப்‌ பிறகுதான்‌ இவர்‌ தம்‌ வீட்டுக்‌ 
கதவைச்‌ சாத்துவாராம்‌! 

அப்படியென்றால்‌ என்ன தெரிகிறது? கோயில்‌ 
வாசல்‌ திறந்திருக்கிற காலத்தில்‌ நம்‌ வீட்டுக்‌ கதவைச்‌ 
சாத்தக்‌ கூடாது என்பது தெரிகிறது அல்லவா? ஒரு 
அனுஷ்டானத்தை நாம்‌ தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. காஞ்சி 
புரத்தில்‌ கதவு சாத்தும்‌ வரை கூரத்தில்‌ ஒருவர்‌ 
காத்திருந்தார்‌ என்றால்‌ அவருடைய அசஞ்சலமான பக்தி 
எப்பேர்ப்பட்டது என்று தெரியவில்லையா... ? 

அப்படிப்பட்ட பக்தியுடையவரான ராமானுஜரின்‌ 
சிஷ்யரான கூரத்தாழ்வானின்‌ திருக்குமாரர்‌ பராசர 
பட்டர்‌. கல்வி கேள்விகளில்‌ மிகவும்‌ பிரகாசமாக 
விளங்கினார்‌. அவர்‌ ட்டர்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ 

்‌ டப்‌ - ௬. திருவடிகளையும்‌ பார்த்து 
பண்ணுக வரணி கற்‌. மஹா 
பண்ட தர்ளாம்‌ பெருமானின்‌ இருவடிகள்‌: 
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பண்டிதன்‌ என்றால்‌ எதிலாவது பாண்டித்யம்‌ 
வேண்டாமா? தர்கத்திலே வித்வானா? மீமாம்ஸையிலே 
வித்வானா? வியாகரணத்திலே வித்வானா, வேதத்திலே 
வித்வானா? 


பகவன்‌ 
திருவடியிரண்‌ 
டிற்கும்‌ எதிலே 
பாண்டித்யம்‌ ?... 

பிருந்தா 
வன பண்டிதர்‌!” 
என்கிறார்‌ பராசர 
பட்டர்‌! அதாவது, - 
பிருந்தாவனத்தில்‌ 
சஞ்சாரம்‌ 
பண்ணுவதிலே 
பெரிய வித்வத்‌ 
உடையனவாம்‌ 
அந்தப்‌ பாதங்கள்‌. 

அந்த பிருந்தாவனம்‌ மொத்தமும்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி 
வந்ததே அந்தப்‌ பாதங்கள்‌! அப்படி அவன்‌ ஆச்சர்யமாக 
சஞ்சாரம்‌ பண்ணிய இடங்களெல்லாம்‌ நமக்கு இன்றும்‌ 
இருக்கிறதே என்று கூரத்தாழ்வான்‌ ஒரு ஸ்தோத்திரத்தில்‌ 
நன்றி சொல்கிறார்‌; 'பகவானுடைய பாதம்‌ பட்ட இடம்‌, 
அந்த தூளி இன்றைக்கும்‌ இருக்கிறதே... என்கிறார்‌ “அதி 
மானுஷ ஸத்வம்‌' என்கிற ஸ்தோத்திரத்தில்‌. 


இப்படி, பிருந்தாவன சஞ்சாரத்தில்‌ உயர்ந்த 
பாண்டித்யம்‌ பெற்றன அவன்‌ திருவடிகள்‌. 
பாண்டித்யத்தை சம்பாதிக்க வேண்டுமென்றால்‌ ஓர்‌ 


னன்‌ > ட்‌ ட்‌ ள்‌ 3 
ஆசார்யர்‌ வேண்டுமல்லவா... : பகவானின்‌ திருவடிகளுக்கு 
ஆசார்யர்‌ யார்‌...? 
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TT, 

அந்த கோபிகாஸ்த்ரீகளெல்லாம்தான்‌ அசார்யர்‌ 
களாம்‌! அவர்கள்‌ தயிரை வைத்து மத்தைப்‌ போட்டுக்‌ 
கடைகிறார்கள்‌ பாருங்கள்‌. 'உர்‌ உர்‌” என்று அவர்கள்‌ 
கடையும்‌ சப்தம்‌ வைகுண்டத்திலே போய்க்‌ கேட்றெதாம்‌! 

இவர்கள்‌ தயிர்‌ கடைநறெபோது குழந்தை போய்‌ 
நிற்கிறது பக்கத்தில்‌. “கொஞ்சம்‌ வெண்ணெய்‌ கொடேன்‌.” 
என்று கேட்கிறது. 

வெறுமே வெண்ணெய்‌ கொடுத்து விடுவார்களா 
அந்த கோபஸ்திரீகள்‌... ?! 

“நீ கூத்தாடு; கொஞ்சம்‌ நாட்டியம்‌ பண்ணு, 
வெண்ணெய்‌ தருவோம்‌...” என்கிறார்கள்‌. 

சர்வலோக சரண்யன்‌, ஒரு உருண்டை 
வெண்ணெய்க்காக கோபஸ்திரீகள்‌ எதிரில்‌ நாட்டியம்‌ 
அடுவானாம்‌! 

நாட்டியம்‌ ஆட ஒரு தாளம்‌ வேண்டும்‌ அல்லவா.. 
“உர்‌. உர்‌' என்று இவர்கள்‌ கடைகிறார்களே.. அந்த ஓசைக்கு 
ஏற்ப ஆடுமாம்‌ அந்தக்‌ குழந்தை. 

அதைப்‌ பார்த்தவுடனே அவர்கள்‌ வெண்ணெயா 
கொடுத்தார்கள்‌... ? தன்னையே அல்லவா அவனிடம்‌ 
கொடுத்தார்கள்‌ அந்த கோபஸ்திரீகள்‌ ! 

இப்படி நர்த்தனமாடி, நர்த்தனமாடி, நர்த்தனமாடி 
சஞ்சாரத்திலே பாண்டித்யத்தை சம்பாதித்துக்‌ கொண்டன 
பகவானின்‌ திருவடிகள்‌. ஒரு வீட்டில்‌ மட்டுமா 
நாட்டியம்‌...? ஒவ்வொரு வீடாக நாட்டியம்‌. ஒவ்வொரு 
வீட்டிலும்‌ ஓர்‌ உருண்டை வெண்ணெய்‌! அத்தனையும்‌ 
போதாதென்று திருடியது வேறு! அவ்வளவு இஷ்டம்‌ 
வெண்ணெய்‌ பேரில்‌. 
காக பிருந்தாவனத்தில்‌ சஞ்சாரம்‌ பண்ணிப்‌ 


ப்‌ த்‌ சோர்ந்து போய்‌, களைத்து ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ 


படுத்து விட்டது 


பிருந்தாவனத்தில்‌ நடந்த கால்கள்‌ நொந்தவோ?' 
என்று திருமழிசையாழ்வார்‌ கேட்கிறார்‌! பரமாத்மா 
நடனமாடியதோடு இல்லாமல்‌ பாதம்‌ நோகும்படியாக 
ஆநிரைகளின்‌ பின்‌ நடந்திருக்கிறான்‌. 


பசுக்களின்‌ பின்னால்தான்‌ நடந்து போகவேண்டும்‌ 
என்பது சாஸ்திரம்‌. கறவைகளின்‌ குளம்படி எழுப்பும்‌ தூளி 
நம்‌ மீது பட்டால்‌ பரம பவித்ரமானது. 

அப்படிப்பட்ட பசுக்களையெல்லாம்‌ பரமாத்மா 
மேய்த்து, தன்னேராயிரம்‌ பிள்ளைகளோடு தளர்நடை 
யிட்டு வருவான்‌. பிருந்தாவனத்தில்‌ அவன்‌ வரும்‌ அழகே 
அழகு! அண்டாள்‌ அவனை வர்ணிக்கிறாள்‌ : 

மாலாய்‌ பிறந்த நம்பியை 

மாலே செய்யும்‌ மணாளனை 

ஏலா பொய்கள்‌ உரைப்பானை 

இங்கே போதக்‌ கண்டீரே... 

“இதோ பிருந்தாவனத்திலே வருகிறான்‌ பாருங்கள்‌, 
பெரும்‌ புளுகன்‌! அவனோடு பேசக்‌ கூடாது என்று 
அடியோடு நினைத்தாலும்‌, அவன்‌ என்னை இழுக்‌ 
கிறானே! இப்படி ஓர்‌ ஈர்ப்பு சக்தி அவனிடத்தில்‌ 
இருப்பதனாலே அவனை விட முடியவில்லையே...” 
என்கிறாள்‌. 


இப்படி பகவான்‌ பி 
பண்ணும்போது பிரும்மாவுக்‌ 
றது - சதுர்முக பி ம்மா! 


ருந்தாவனத்தில்‌ சஞ்சாரம்‌ 
கு ஒரு துராசை உண்டா 
அவர்‌ என்ன பண்ணுகிறார்‌...” 
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== 
தம்முடைய மாயையினாலே கண்ணனை அடக்க 
வேண்டும்‌ என்று தீர்மானம்‌ செய்து, பகவான்‌ மேய்த்துக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ பசுக்கள்‌ அத்தனையையும்‌ கொண்டு 
போய்‌ ஒரு குகையில்‌ அடைத்து விடுகிறார்‌. குகை 
வாயிலையும்‌ மூடி விடுகிறார்‌! 


பகவானுக்கு இது தெரியக்கூடாது; அவன்‌ சிறிது 
நேரம்‌ திண்டாட வேண்டும்‌ - தன்னுடைய மாயையினால்‌ 
அவன்‌ திண்டாட வேண்டும்‌' என்று தீர்மானம்‌ செய்து 
எல்லா அநிரைகளையும்‌ மாயமாக்கி விடுகிறார்‌! 


இப்போது குழந்தையாக பிருந்தாவனத்திலே நடந்து 
கொண்டிருக்கிற பகவான்‌, பின்னால்‌ ததோச்சார்யனாகி 
சொல்லப்‌ போகிறான்‌ : “என்னுடைய மாயையைத்‌ தாண்ட 
முடியாது' என உபதேசிக்கப்‌ போகிறான்‌. 'என்‌ திருவடியை 
எவன்‌ பற்றுகிறானோ அவன்தான்‌ மாயையிலிருந்து 
விடுபட முடியும்‌' என்று அந்தக்‌ குழந்தைதான்‌ பிற்பாடு 
அழகாகப்‌ பேசவிருக்கிறது... இப்படிப்பட்டவனைத்தான்‌ 
தன்‌ மாயையாலே அடக்க வேண்டும்‌ என்பது 
பிரும்மாவின்‌ எண்ணம்‌! 

இதையெல்லாம்‌ அறிந்த பரமாத்மா என்ன 
செய்தான்‌... 

பிரும்மா இப்படியெல்லாம்‌ பண்ணுகிறார்‌; 
அநிரைகளையெல்லாம்‌ அழகாகக்‌ கொண்டு போய்‌ 
ஒவ்வொன்றாகப்‌ பிடித்துக்‌ கட்டி. வைத்திருக்கிறார்‌ 
என்றதும்‌, பரமாத்மா நேராக பிரும்ம லோகத்துக்குப்‌ 
புறப்பட்டுப்‌ போய்விட்டான்‌. 

பிரும்மலோகத்துக்குப்‌ போனதினாலே அவன்‌ 
இங்கே பூலோகத்திலே இல்லாமல்‌ போய்விடவில்லை! 
பிருந்தாவனத்திலேயும்‌ இருக்கிறான்‌; பிரும்ம லோகத்திலும்‌ 
இருக்கிறான்‌? 
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பிரும்ம லோகத்துக்கு எப்படிப்‌ போனான்‌...” அந்த 
பிரும்மாவின்‌ வடிவத்தையே எடுத்துக்‌ கொண்டு 
போனான்‌. பிரும்மா மாதிரியே வேஷம்‌! 


அங்கே வாசலில்‌ துவார பாலகர்களைப்‌ 
பார்த்தான்‌ - அவர்களைக்‌ கூப்பிட்டு - “இது 
கலியுகத்துக்குத்‌ தோள்‌ தீண்டியான துவாபர யுகம்‌. நாம்‌ 
இருக்கிற இந்த யுகத்தை அடுத்து கலியுகம்‌ வரவிருக்கிறது. 
இப்படி கலியுகத்துடைய சேர்க்கை கிட்டே நெருங்கிவிட்ட 
தாலே எங்கு பார்த்தாலும்‌ ஏகப்பட்ட அக்கிரமம்‌ 
நடக்கிறது. அதனால்‌ யார்‌ யாரோ பிரும்மாவாக வேஷம்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டு உலகத்தில்‌ திரிகிறார்களாம்‌. நிஜமான 
பிரும்மா நான்‌ - இதோ பிரும்மலோகத்துக்குள்ளே 
போகிறேன்‌. இனி, யாராவது பிரும்மாவாக வேஷம்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டு வரக்கூடும்‌. அப்படி எவனாவது 
வந்தானானால்‌, உதைத்துவிடுங்கள்‌...” - இதைச்‌ சொல்லி 
விட்டு பரமாத்மா உள்ளே போய்விட்டான்‌. 


இவர்‌ - அதாவது பிரும்மா - பூலோகத்தில்‌ என்ன 
பண்ணினார்‌... பசுக்களையெல்லாம்‌ குகையில்‌ அடைத்து 
விட்டு, பகவானைத்‌ தாம்‌ ஜெயித்து விட்டதாக நினைத்துக்‌ 
கொண்டு பிரும்ம லோகத்துக்கு வருகிறார்‌... 


துவார பாலகர்கள்‌ பார்த்தார்கள்‌: “இப்போதுதானே 
உள்ளே போனார்‌ பிரும்மா? அவர்‌ சொல்லிவிட்டுப்‌ 
போனது சரியாகப்‌ போயிற்று! இப்படி அவராகவே 
வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு ஒருவன்‌ வந்திருக்கிறானே...” 
என்று எண்ணி, இருவரும்‌ சேர்ந்து பிரும்மாவை அடிக்க 
அரம்பித்தார்கள்‌. 

“நான்தான்‌ பிரும்மா; நான்தான்‌ நிஜமான பிரும்மா” 
என்று அவர்‌ சொல்லித்‌ தப்பித்துக்‌ கொள்வதற்குள்‌ 
போதும்‌ போதுமென்றாகி விட்டது - பிரும்ம பிரயத்தன 
மாகிவிட்டது! பிரும்ம பிரயத்தனம்‌ என்ற சொல்‌ வந்தது 
இந்த நிகழ்ச்சியிலிருந்துதானோ ! 
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்‌ தான்தான்‌ பிரும்மா என்று சொல்லித்‌ 
தப்பிப்பதற்குள்‌ அவ்வளவு அவஸ்தைபட்டுப்‌ போனார்‌ 
பிரும்மா! அப்போது அங்கேயிருந்தபடி பரமாத்மா 
வேணு கானம்‌ செய்கிறான்‌. 


ஒரே அச்சர்யமாக இருக்கிறது! எத்தனை பசுக்கள்‌! 
எத்தனைவித கன்றுகள்‌! அந்த இடை ஜாதி மக்கள்‌, 
அவர்கள்‌ உடுத்தியுள்ள கம்பளி, அவர்கள்‌ கையில்‌ 
வைத்துள்ள கம்பு, ...பரமாத்மாதானே இவை எல்லாமாய்‌ 
ஆகிப்‌ போனான்‌! பிரும்மா பூலோகத்தில்‌ அடைத்து 
வைத்தவையெல்லாம்‌ அப்படியேதான்‌ இருக்கின்றன... 
அனால்‌ இங்கேயோ, கோஷ்டியாக அப்படியே அத்தனை 
பசுவும்‌ அவனைச்‌ சூழ்ந்துள்ளன ! 


இவனே - பரமாத்மாவே எல்லாமாய்‌ அனதைக்‌ 
கண்டு, நடுநடுங்கிப்‌ போனார்‌ பிரும்மா. 


“ப்ரபோ! தேவ தேவ ஜகத்பதே! சர்வாத்மன்‌, 
விச்மாத்மன்‌, பரமாத்மன்‌, விச்வபாவனா..! நீ விச்வமாக 
இருப்பதை நான்‌ பார்க்கிறேன்‌. கன்றாகவும்‌ இருக்கிறாய்‌. 
பசுவாகவும்‌ இருக்கிறாய்‌. மேலே போட்டிருக்கும்‌ 
கம்பளியாகவும்‌ இருக்கிறாய்‌...” என்று புலம்புகிறான்‌ 
பிரும்மா. 

ஏகப்பட்ட வாத்ஸல்யம்‌ கன்றுக்கும்‌ பசுவுக்கும்‌! 
கன்றிடம்‌ பசு காட்டும்‌ அன்பை மட்டுமே வாத்ஸல்யம்‌ 
என்று சொல்வார்கள்‌. ஆனால்‌ இன்றைக்கு அதுவே 
பரமாத்மாவிடமிருந்து இன்னும்‌ அதிகமாகப்‌ பிரவகிக்கறது. 
அப்படி அவன்‌ சர்வாந்தர்யாமியாக நின்று, தனி 
கிருஷ்ணனாகவும்‌ நின்று, அங்கே பிரும்மாவாகப்‌ போய்‌, 
இப்படி. நின்றதைப்‌ பார்த்தால்‌... 

பரமாத்மா சர்வ வஸ்துக்களிலும்‌ தான்‌ இருப்பது 
உண்மை என்பதை இங்கே நிரூபித்தான்‌. 
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இப்படிக்‌ கூட சம்பவிக்குமா என்று ஒரு கேள்வி, 
பசவான்‌ இப்படி சர்வ பதார்த்தங்களிலேயும்‌ இருக்க 
முடியுமா...? என்று ஒரு விஷயவிசாரம்‌ பண்ணும்போது, 
அதற்கு ஒரு பதிலை ஆசார்யர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌ : 
“நாம்‌ கூட அந்த பகவானை உபாஸனை பண்ணி 
னோமானால்‌, தவத்தினாலேயும்‌ 'யமநி யமப்ராணாயாம, 
ப்ரத்யாஹார த்யான தாரண ஆஸன சமாதி' என்றெ அந்த 
நிலையிலே - உத்தமமான நிலையிலே - இப்படி அஷ்டாங்க 
யோகம்‌ செய்து பகவானை தியானம்‌ பண்ணினால்‌... 
பகவானுக்கு இருக்கிறதே - இப்படி எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ 
பரவி நிற்றல்‌ என்கிற நிலை - அதிலே கொஞ்சமாவது 
நாமும்‌ சம்பாதிக்கலாம்‌. நம்மாலும்‌ அது முடியும்‌ !” 
அவனே சஹஸ்ரமாக, சதமாக, அபரிமிதமாக 
இருக்கிறான்‌. - இதெல்லாம்‌ எண்ணிக்கையைச்‌ சொல்வ 
தல்ல... அபரிமிதத்தைச்‌ சொல்வது. 
ஒருவரை “சதமானம்‌ பவதி' என்று ஆசீர்வாதம்‌ 
பண்ணினால்‌ நூற்றியோராவது வயதிலே நீ புறப்பட்டுப்‌- 
பரய்விட வேண்டும்‌!” என்று அர்த்தமில்லை ! 'பல்லாண்டு 
. பல்லாண்டு அப்படியே இருக்க வேண்டும்‌ கால வரையறை 
இல்லாமல்‌ அபரிமிதமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌' என்று 
பொருள்‌ ! 
பரமாத்மா இப்படித்தான்‌ அபரிமிதமாய்‌ 
இருக்கிறான்‌. சர்வ வியாபியாக இருக்கிறவன்‌ அவதார 
காலத்திலேயும்கூட விராட்‌ ஸ்வரூபனாய்ப்‌ பரவியிருக்‌ 
கிறான்‌. 
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பகவான்‌ எங்கும்‌ பரவியிருப்பதற்கு உதாரணமாக 
கிருஷ்ணாவதாரத்தைச்‌ சொன்னேன்‌ - வேதமும்‌ அதையே 
சொல்கிறது - என்ன சொல்கிறது... ? 

அவன்‌ மிருகமும்‌ அல்ல; மனிதனும்‌ அல்ல. நரமும்‌ 
சிம்ஹமும்‌ கலந்த அதியாச்சர்யமான ரூபம்‌ அவன்‌ ! அவன்‌ 
எங்கே இருக்கிறான்‌...? பர்வத குகைக்குள்ளே வாஸம்‌ 
பண்ணுகிறான்‌. தன்னுடைய வீர்யத்தினாலே எங்கும்‌ 
பரவியிருக்கிறான்‌. 

வேதாந்தத்துக்குள்ளே உறையக்கூடியவன்‌ லக்ஷ்மீ 
நரசிம்ஹன்‌. பர்வதம்‌ இருக்கிறது பாருங்கள்‌.. அது வேதம்‌; 
பர்வத குகை இருக்கிறதே... அது வேதாந்தம்‌! 

குகை...? மட்டபல்லி க்ஷேத்திரத்திலே அவன்‌ 
குகையினுள்ளேதானே இருக்கிறான்‌. நான்‌ இதைச்‌ 
சொல்லும்போதே மட்டபல்லி க்ஷேத்திரத்துக்குப்‌ போக 
வேண்டும்‌ என்று தோன்றுகிறதா இல்லையா ?... 
எப்படியாவது போய்‌ சேவிக்க வேண்டும்‌ என்று ஆசை 
ஏற்படுகிறது. 

அதனால்தான்‌ வேதமே முதலில்‌ கேட்கற 
காரியத்தை வலியுறுத்திச்‌ சொல்கிறது. “முதலில்‌ அவன்‌ 
மகிமையைக்‌ கேள்‌” என்கிறது. 

சரி. கேட்ட பிறகு என்ன பண்ண வு்‌ 
அவனைப்‌ பார்க்க நாமே புறப்பட்டு விடுவோம்‌. க 

இப்போது அந்த நரசிம்ஹன்‌ இருக்கெ CATER ன 
போடுறோம்‌... அவன்‌ பக்கத்திலே ராஜ்யலக்ஷ்மி SLU 
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இருக்கிறாள்‌. அங்கே குகை... அந்த குகை... போய்க்‌ 
கொண்டேயிருக்கிறது. நீண்டு நீண்டு போகிறது. அது எங்கே 
போகிறது...? 


கிருஷ்ணா நதிக்குள்ளே போகிறது குகை! 


பர்வதம்‌ உயரமாக இருக்கிறது. இந்த நதி பள்ளத்தில்‌ 
இருக்கிறது அந்த குகைக்குள்ளே நுழைந்து போனால்‌ அது 
கிருஷ்ணாவின்‌ நடுவிலே கொண்டு போய்‌ விட்டு விடும்‌. 


கிருஷ்ணவேணி இருக்கிறாளே... அவள்‌ - அந்த நதி 
ரூபியாய்‌ இருக்கும்படியான அவள்‌ - பொங்கி வந்து, அந்த 
குகைக்குள்ளே பிரவேசிக்கும்படியாக ஓடி வருகிறாள்‌. 


ஓடி வந்து, இந்த எம்பெருமானை பரத்வாஜருக்குப்‌ 
பிரத்யக்ஷமான இந்த லக்ஷ்மி நரசிம்ஹனை மஞ்சனம்‌ 
ஆட்டுகிறாள்‌. தானே சுயமாகத்‌ திருமஞ்சனம்‌ பண்ணு 
கிறாள்‌ ! இந்த வருடம்‌ 1998 அக்டோபர்‌ 14, 15, 16 தேதிகளில்‌ 
இந்த அதிசயம்‌ நடந்தது. லக்ஷ்க்கணக்கான பக்தர்கள்‌ இதை 
ஸேவித்து மகிழ்ந்தனர்‌, என்பதை பெருமகழ்ச்சியுடன்‌ 
தெரிவித்துக்‌ கொள்கிறேன்‌. 


அப்போது, எதிரிலே நிறைய சாளக்கிராமங்கள்‌ 
வைக்கப்பட்டிருக்கின்றன. உயர்ந்ததான அவன்‌ 
திருவாபரணங்கள்‌, கலசங்கள்‌ எல்லாம்‌ இருக்கின்றன. இந்த 
ஜலம்‌ வந்து அவனுக்கு அபிஷேகம்‌ பண்ணி விட்டுத்‌ 
திரும்பிப்‌ போகிறதே.. அவற்றில்‌ ஏதாவது ஒன்றையாவது 
கொண்டு போகிறதா...? 


அவனுடைய அனுக்கிரஹத்தை மட்டும்‌ தான்‌ 
கொண்டு போகிறது அது! 


அப்படி, விசேஷமாக, நதிகளுக்குள்ளே ஏற்றமுடைய 
வளான இந்த கிருஷ்ணவேணி ஓடு வந்து பிரவஹித்து 
அவனை நித்தியம்‌ மஞ்சனமாட்டுறொள்‌. அப்படிப்பட்ட 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $ (95 
ர து ர ன அ ன ன ப வட பட 
ஏற்றமுடையவன்‌ பரமாத்மா - அந்த குகைக்குள்ளே வாசம்‌ 
பண்ணுகிறான்‌. 

வேதாந்த குகை: 


நாமாக உபநிஷத்தைப்‌ பார்த்து அர்த்தம்‌ தெரிந்து 
கொள்ள முடியாது. ஓர்‌ ஆசார்யர்‌ பக்கத்திலே உட்கார்ந்து 
பதம்‌ பதமாகப்‌ பிரித்துச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. என்ன 
அர்த்தம்‌ என்று விளக்க வேண்டும்‌. அப்படிச்‌ சொல்லக்‌ 
கேட்டால்தான்‌ புரியும்‌! 

அப்போது, குகைக்குள்ளே இருக்கிற எம்பெருமானை 
நாம்‌ உணர வேண்டுமானால்‌, ஆசார்ய அனுக்கிரஹத்தி 
னாலேதான்‌ உணரமுடியும்‌. சர்வ வியாபகனானவன்‌ 
குகைக்குள்ளே - மிருகமும்‌ அல்லாத மனிதனும்‌ அல்லாத 
தோற்றத்திலிருக்கிறான்‌ என்கிறது வேதம்‌. 

இதிலே ஒன்றை கவனிக்க வேண்டும்‌: பகவான்‌ ஏன்‌ 
சிம்ம முகமும்‌ மனித உடலும்‌ கொண்டு வந்தான்‌...? 
என்றொரு கேள்வி. 

பல்லூக (கரடி) முகத்தோடு அவன்‌ வரக்கூடாதா? 
லி முகத்தோடு வரக்‌ கூடாதா? வேறு முகத்தோடு அவன்‌ 
ஏன்‌ வரவில்லை? சிம்ஹ முகத்தோடு மட்டுமே வரக்‌ 
காரணம்‌ என்ன... 

கீதையிலே பரமாத்மா சொன்னான்‌: 

என்னை என்னுடைய பக்தர்கள்‌ 
பிரார்த்திக்கிறார்களோ, அவ்வண்ணமே நான்‌ வருவேன்‌. 

இப்போது, நரசிம்ஹ அவதாரத்திலே பிரஹ்லாதன்‌ 
என்ன செய்தான்‌... ? 

“எது சாது?” என்று கேட்ட ஹிரண்ய கசிபுவிடம்‌ 


சொன்னான்‌: 


எப்படிப்‌ 


நினைக்கிறேன்‌. வீட்டை 


“ஹரிதான்‌ சாது என்று அ 


விட்டுக்‌ காட்டுக்குப்‌ போக வேண்டும்‌. அங்கே ஏகாந்‌ 
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பூஜிக்க வேண்டும்‌. ஹரி நாம சங்கீர்த்தனம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌. ஹரியை பஜிக்க வேண்டும்‌... 


“ஹரி என்றால்‌... ?” 


“ஹரியென்றால்‌ நாராயணன்‌ என்று அர்த்தம்‌. ஹரி 
என்று சிம்ஹத்துக்குப்‌ பெயர்‌. அதனால்‌ சிம்ஹத்தை 
உபாஸன்‌ம்‌ செய்ய வேண்டும்‌” என்றது அந்தக்‌ குழந்தை! 


அதனாலேதான்‌, குழந்தை பிரஹ்லாதன்‌ சொன்ன 
தாலேதான்‌ பரமாத்மா சிம்ஹ முகத்தோடு வந்தான்‌. சிம்ஹ 
முகம்‌; மனித வடிவம்‌. 


அசுர குலத்திலே பிறந்திருந்தாலும்‌ பிரஹ்லாதனி 
டத்திலே மனுஷ்ய பாவனை இருந்தது. 


ஹிரண்ய கசிபுவினிடத்திலே மிருகத்‌ தன்மை 
இருந்தது. கொடுமை மிக்கவன்‌ அவன்‌. அதனாலே, 
ஹிரண்ய கசிபுவினுடைய கொடுமையைக்‌ காட்ட சிம்ஹ 
முகம்‌. பிரஹ்லாதன்‌ குணம்‌ காட்ட மனித உடல்‌ - 
இரண்டையுமே சேர்த்துக்‌ கொண்டான்‌. 


இப்படி - பிரஹ்லாதன்‌, ஹிரண்யன்‌ இருவரையும்‌ 
உள்ளடக்கி உருவானவன்தான்‌ குகைக்குள்ளே இருக்கிறான்‌ 


என்பதால்‌, அவனேதான்‌ எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கிறான்‌ 
என்றாகிறது. : 


சாமான்யமாக அர்த்தம்‌ என்னவென்றால்‌, ஒரு 
பர்வத குகைக்குள்ளே பரமாத்மா இருக்கிறான்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. 

விசேஷ அர்த்தம்‌ என்று வருகிறபோது அது வெறும்‌ 
குகை அல்ல... குகை என்றால்‌ நம்முடைய ஹ்ருதயம்தான்‌. 
அந்த ஹ்ருதயம்‌ நமக்குத்‌ தெரிகிறதா? நம்மால்‌ அதைப்‌ 
பார்க்க முடிறெதா...? இல்லையே! மேலெழுந்த வாரியாக 
உடம்பு தெரிகிறதேயொழிய ஹ்ருதயம்‌ தெரியாது. 


ns 
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அதையே இந்தக்‌ காலத்தில்‌ சில சாதனங்களினாலே 
பார்க்க முடிகிறது - ஹ்ருதயத்தையே பார்க்க முடிகிறது. 

அனால்‌, ஹ்ருதயத்துக்குள்ளே, அந்தர்யாமியான 
பகவான்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறானே, அவனை எங்கேயிருந்து 
பார்ப்பது?! 


சஸ்திர சிகிச்சை ஏகமாக நடந்தது, Heart operation! 
ஹ்ருதயத்தையே எடுத்து வெளியிலே வைத்து விட்டார்‌! 
வெளியே வைத்து, அமர்க்களமாக ஆபரேஷன்‌ 
நடந்தாயிற்று. மறுபடியும்‌ அதை இருந்த இடத்திலேயே 
வைத்து விட்டார்‌! அங்கே வந்த ஒருத்தர்‌, இந்த விஷயம்‌ 
அறிந்து கேட்டார்‌: 

“ஹ்ருதயத்துக்குள்ளே ஆயிரம்தள தாமரைப்‌ 
புஷ்பம்‌இருக்றெது என்று சொன்னீர்களே? அதற்குள்ளே 
பரமாத்மா உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌ என்று சொன்னீர்களே...? 
அதை எடுத்து இந்த டாக்டர்‌ எங்கேயும்‌ வைக்கக்‌ 
காணோமே...” 

- இப்படிக்‌ கேட்பவர்களுக்கு பதில்‌ இது தான்‌: - 
இவ்வளவு பெரிய சிகிச்சை செய்யும்‌ டாக்டர்‌ அதிலே 
எவ்வளவு படித்திருக்க வேண்டும்‌. அதிலே எவ்வளவு 
உயர்ந்த ரீதியிலே தேர்ச்சி பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. 
சாமான்யமான ஒருவர்‌ போய்‌ அந்த ஆபரேஷனைப்‌ 
பண்ண முடியுமா? 

அது போன்றுதான்‌, யம, நியம, ப்ராணாயாம, 
ப்ரத்யாஹார, தாரண, ஆஸன, சமாதி என்பதிலே நாமும்‌ 
தேர்ச்சிப்‌ பெற்றிருந்தால்‌, ஹ்ருதயத்துக்குள்ளே அந்த 
சஹஸ்ரதள புண்டரீகத்திலே எம்பெருமான்‌ எழுந்தருள! 
யிருப்பதை நாமும்‌ பார்க்க முடியும்‌. 

சாமான்யர்களாயிருக்கிற நமக்கு, எப்படி சஸ்திர 
ிநிச்சை பண்ணத்‌ தெரியாதோ, அதே போல்தான்‌ 
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சாமான்யர்களாயிருக்கிற அடியார்களாலே ஹ்ருதயத்துக்‌ 
குள்ளே இருக்றெ எம்பெருமானைப்‌ பார்க்க முடியாது. 


அவன்‌ சத்யமாக இந்த ஹ்ருதயத்துக்குள்ளே 
இருக்கிறான்‌ என்பதை உபநிஷத்‌ நமக்கு எடுத்துச்‌ 
சொல்கிறது. நமது ஹ்ருதய குகைக்குள்ளே இருப்பவன்தான்‌ 
எங்கும்‌ பரவியிருக்கிறான்‌. 


இதிலிருந்து என்ன தெரிகிறது...? விச்வத்தையே, 
விஷ்ணுவையே நமக்குள்ளே தியானம்‌ பண்ணிக்‌ 
கோள்ளலாம்‌ என்று தெரிகிறது. 


இந்த சரீரத்திலேயே, நமக்குள்ளேயே சமஸ்தமும்‌ 
அடங்கியிருக்கிறது. அதனால்தான்‌, பகவான்‌ இருக்கிற 
இடம்‌ என்பதால்தான்‌, இது க்ஷேத்திரமாகிறது, 


இதிலே நல்லதும்‌ விளையும்‌; தீயதும்‌ விளையும்‌. 
பாவத்தையும்‌ சாகுபடி பண்ணலாம்‌, புண்ணியத்தையும்‌ 
சாகுபடி பண்ணலாம்‌. 
க்ஷேத்ரம்‌ என்றால்‌ பூமி; க்ஷேத்ரம்‌ என்றால்‌ திவ்ய 
தேசம்‌. 

பகவான்‌ எங்கெங்கு இருக்கிறான்‌ என்று வேதம்‌ 
சொல்கிறது: 

“சூர்ய மண்டலத்தில்‌ இருக்கிறான்‌; அக்னி 
மண்டலத்தில்‌ இருக்கிறான்‌; நட்சத்திர மண்டலத்தில்‌, 
சந்திரனில்‌ அவன்‌ இருக்கிறான்‌. ஸமஸ்த தேவதை 
யிடத்திலே இருக்கிறான்‌ என்று வரிசையாகச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டே வருகிறது. நம்முடைய ஹ்ருதயத்திலேயும்‌ 
அவன்‌ வாஸம்‌ பண்ணுகிறான்‌ என்கிறது வேதம்‌. இந்த 
ஹ்ருதய குகையிலே அவன்‌ எப்படியிருக்கிறான்‌ என்றால்‌, 
நரசிம்ஹனாக இருக்கிறான்‌. அந்த குகைக்குள்ளே இருக்கிற 
தரசிம்ஹன்தான்‌ உலகம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அளந்த 
இிரிவிக்கிரமனாகவும்‌ இருப்பவன்‌. அதைப்‌ பார்த்துத்‌ 
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தெரிந்து கொள்ளுங்கள்‌, அவன்தான்‌ விஷ்ணு என்பதை...” 
இப்படிச்‌ சொல்கிறது வேதம்‌. 

“சஹஸ்ர சீர்ஷா புருஷ: என்று ஆரம்பிக்கும்‌ புருஷ 
சூக்தம்‌ அவன்‌ ஆயிரம்‌ தலைகள்‌ படைத்தவன்‌ என்று 
சொல்கிறது. அதன்‌ ஆரம்ப வாக்கியமே அதுதான்‌ ! ஆயிரம்‌ 
கண்கள்‌ உடையவன்‌ அவன்‌. 

உடனே நமக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வரும்‌. அவனுக்கு ஆயிரம்‌ 
தலைகள்தானா? ஆயிரம்‌ கண்கள்தானா...? என்று 
யோசனை வரும்‌. 

ரிக்‌ வேதத்திலும்‌, ஸாம வேதத்திலும்‌ யஜுர்‌ 
வேதத்திலும்‌ அப்படித்தான்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருக்கிறது. 
ஆயிரம்‌ தலையுடையவன்‌ என்றுதான்‌ வருகிறது. ஆனால்‌ 
அதர்வண வேதத்திலே மட்டும்‌ பார்த்தோமானால்‌, 

அனேக சீர்ஷா புருஷ: என்று வருகிறது. சஹஸ்ர 
ஆயிரம்‌) என்ற வார்த்தை வரவில்லை. இங்கே இந்த 
அதர்வண வேதத்தையும்‌ மற்ற வேதங்களையும்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ 
பார்க்கும்போது என்ன தெரிகிறது? 

சஹஸ்ரம்‌ என்கிற எண்ணிக்கைக்கும்‌ அனேகம்‌ 
என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌. ஒரு வரையறுக்கப்பட்ட 
எண்ணிக்கையை சஹஸ்ரம்‌ என்று சொல்ல வரவில்லை. 
எல்லாமே அவன்‌ தலைகள்தான்‌. எல்லாமே அவன்‌ 
கண்கள்தான்‌ ! 


IS 


“எட்டும்‌ எட்டும்‌ எட்டுமாய்‌' என்பது மூன்றெட்டு 
இருபத்திநான்கு - இருபத்தி நான்கு அக்ஷரங்களையுடைய 
காயத்ரியைக்‌ குறிக்கிறது என்று சொல்லியிருக்கிறேன்‌. 

காயத்ரியே விஷ்ணு என்று வேதம்‌ சொல்கிறது: 
“விஷ்ணுர்வை காயத்ரி'. 

“அந்த காயத்ரியினாலே ப்ரும்ம வர்ச்சஸை 
சம்பாதித்து, எங்கும்‌ வியாபகனாயிருக்கின்ற எம்பெரு 
மானை நீ காண்பாயாக! என்கிறது வேதம்‌. 

நித்தியம்‌ பத்து காயத்ரி ஜபிக்கும்‌ ஒருத்தர்‌, அதைச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொள்ள அவசியமேயில்லாமல்‌ அவர்‌ முகமே 
காட்டிக்‌ கொடுக்கும்‌. 

ஒருத்தர்‌ காயத்ரி ஜபிக்கிறாரா? இல்லையா? 
என்பதை எதைப்‌ பார்த்துத்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌... 
அவரது திருமுக மண்டலத்தைப்‌ பராத்தே தெரிந்து 
கொள்ளலாம்‌! காயத்ரி ஐபிப்பவருக்கு, இரு புருவங்களுக்கு 
மத்தியிலே ஒரு தேஜஸ்‌ இருக்கும்‌. அந்த காயத்ரியை 
ஐபிக்கக்கூடிய திருமுக மண்டலத்திலே அபரிமிதமான 
தேஜஸ்‌! அதற்குத்தான்‌ பிரும்ம வர்ச்சஸ்‌ என்று பெயர்‌. 

ப்ரும்மம்‌ என்றால்‌ காயத்ரி. 
வர்ச்சஸ்‌ எங்கே தெரியுமென்றால்‌, அதை ஐபிக்கக்கூடிய 
வரின்‌ நெற்றியிலே. இந்த பிரும்ம வர்ச்சஸ்ஸை 
மற்றவர்களால்‌ ஏறிட்டுப்‌ பார்க்கமுடியாது. ஏனென்றால்‌ 
அதை ஏறிட்டுப்‌ பார்க்கக்‌ கூடி, 


்‌ ட்‌ ய சக்தி மற்றவர்களுக்கு - 
சாமான்யர்களுக்கு இருக்காதாம்‌. பக 2 


அந்த காயத்ரியினுடை.ய்‌ 


டன 
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பரசுராமர்‌ வந்து நின்றபோது யாராலும்‌ அவரை 
ஏறிட்டுப்‌ பார்க்க முடியவில்லை. சாமான்யர்களால்‌ 
பார்க்க முடியாத தோற்றம்‌ என்கிறார்‌ வால்மீகி. 

யாரால்தான்‌ பிரும்ம வர்ச்சஸ்களைப்‌ பார்க்க 
முடியும்‌...? நித்ய ஜபம்‌, ஹோமம்‌ - இத்யாதிகளைப்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கும்படியான வசிஷ்டாதி மகரிஷி 
களால்‌ பரசுராமரை ஏறிட்டுப்‌ பார்க்க முடிந்ததேயொழிய 
சாமான்யர்கள்‌ கண்‌ கொண்டு பார்க்க முடியவில்லை. 

அந்த தேஜஸைத்தான்‌ பிரும்ம தேஜஸ்‌ என்கிறோம்‌. 
அது எப்படித்‌ தெரியும்‌ என்பதற்கு இன்னொரு 
உதாரணமும்‌ சொல்லலாம்‌. ஒரு மகான்‌ - பிரும்ம தேஜஸ்‌ 
உள்ளவர்‌ எழுந்தருளகிறபோது, ஒரு சதஸில்‌ (அவையில்‌) 
இருக்கும்‌ படியானவர்களெல்லாரும்‌ தங்களையறியாமல்‌ 
எழுந்து நிற்பார்கள்‌ ! 

“நூன்‌ வருகிறேன்‌... நீங்கள்‌ எல்லோரும்‌ எழுந்து 
நில்லுங்கள்‌...” என்று ஒருத்தர்‌ சொல்லும்‌ வழக்கமுண்டா ?..! 
அப்படிச்‌ சொன்னால்‌ அது லெளகிகத்துக்கு ஒத்துவராது. 
வருகிறவரைப்‌ பார்த்து, பிறர்‌ தாமாகவே எழுந்திருக்க 
வேண்டும்‌ - அதுதான்‌ பிரும்ம வர்ச்சஸ்‌! 

பகவான்‌ கிருஷ்ணன்‌ கெளரவர்களிடத்திலே தூது 
போனான்‌. 

கெளரவர்‌ சபையில்‌ சகுனி, எல்லாரிடமும்‌ என்ன 
சொல்லிவைத்தான்‌ ? “வாசுதேவன்‌ வருவான்‌ இப்போது... 
அந்நேரம்‌ யாரும்‌ எழுந்திருக்கக்‌ கூடாது!” என்றான்‌. 

எல்லோரும்‌ ஒருத்தரை ஒருத்தர்‌ அமுக்கிப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டு எழுந்திருக்கக்‌ கூடாது என்று அமர்ந்தபடி 
யிருந்தார்கள்‌. 

பகவான்‌ அந்தப்‌ பக்கம்‌ வருகிறான்‌. வழியில்‌ 
அவனைப்‌ பார்த்த ரிஷிகளுக்கெல்லாம்‌ ஹோமம்‌ 
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எவவ வவ வ வைய ட டட பட இத 
பண்ணுகிற செயலானது 
அப்படியே நின்று போனது, 


| கை, அசையாமல்‌ அப்படி 


யே நிற்கிறது! எப்படி 
ஹோமம்‌ பண்ணுவதாம்‌ ! 
விரதம்‌ செய்து 
கொண்டிருந்தார்கள்‌ சிலர்‌. 
அதுவும்‌ நின்று போயிற்று! 
ஜபம்‌ செய்து கொண் 
டிருந்தனர்‌ சில பேர்‌... 
அதுவும்‌ நின்று போனது! 
மகான்களுக்கெல்‌ 
லாமே இந்த நிலை...! 
எல்லா வற்றையும்‌ விட்டு 
ஒழித்தவர்கள்‌ அவர்கள்‌. 
சாத்யம்‌ - சாதனம்‌ 
என்று இரண்டு சொல்‌ 
வார்கள்‌. சாதனத்தைக்‌ 
கொண்டு சாத்யம்‌ அடைய 
வேண்டும்‌. சாத்யம்‌ என்பது 
உயர்நிலை. சாதனம்‌ 
என்பது அந்த உயர்‌ 
நிலையை அடைவிக்கும்‌ 
படியான கருவி. சாத்யமே 
கை புகுந்து விட்டால்‌ 
அப்புறம்‌ சாதனம்‌ எதற்கு...? 
ஹோமம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருப்பவர்கள்‌, 
எதற்காக அந்த ஹோமம்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌? அந்த 


“இ 
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பத்ம ப்‌ பார்ப்பதற்காகத்‌ தானே.. ? அவனே நேரில்‌ 
வந்த பிறகு, 

“நீ கொஞ்சம்‌ நேரம்‌ உட்கார்ந்து கொண்டிரு; நான்‌ 
ஹோமங்களைப்‌ பண்ணி முடித்துவிட்டு வருகிறேன்‌...” 
என்று சொல்வதா? சொல்லலாமா ?! 

அகையினாலே, நேரே அவனே கிடைத்துவிட்ட 
பிறகு எல்லோருக்கும்‌ தானாக விட்டுப்‌ போய்விட்டது! 

- தூங்குபவன்‌ கைப்பண்டம்‌ போலே... என்று 
உவமை சொல்வார்கள்‌. 

அப்படியென்றால்‌... ? 

“பகவானிடத்திலே நாம்‌ ஈடுபட்டோமானால்‌, அது 
எப்படி இருக்கும்‌?” என்று ஒருத்தர்‌ கேட்டார்‌. 

“துூரங்குபவர்‌ கைப்பண்டம்‌ போலே...” என்று பதில்‌ 
வந்தது. 

எப்போது பார்த்தாலும்‌ கையிலே ஒருத்தர்‌ குடை 
வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பார்‌. அது மழைக்‌ காலமாக 
இருக்கட்டும்‌; வெயில்‌ காலமாக இருக்கட்டும்‌. குளிர்‌ 
காலமாக கூட இருக்கட்டும்‌.. எப்போதும்‌ கையிலே குடை 
தான்‌! 

-குடையோடு ஒருத்தர்‌ வருவாரே... என்று அவரை 
அடையாளம்‌ கூட சொல்லலாம்‌ என்பது போல்‌ கையிலே 
குடை இருந்து கொண்டிருக்கும்‌ அவருக்கு. 

இப்படிப்பட்டவர்‌ பஸ்ஸில்‌ ஒரு முறை ஏறி விட்டார்‌. 
ஏறி உட்கார்ந்து கொண்டு கையிலே குடையை 
கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டார்‌. தூக்கம்‌ வந்துவிட்டது 
அவருக்கு... ! இங்கேயிருந்து மாம்பலம்‌ போவதற்குள்ளே 
தூக்கம்‌ வந்துவிட்டது! 

இவ்வளவு கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருந்‌ 


தாரே குடையை... குடை பொத்தென்று கீழே விழுந்து 
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i ப 
விட்டது! அவரிடம்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டா விழுந்தது அது? 
தானாகவே விழுந்துவிட்டது! 


அந்த மாதிரிதான்‌... தூக்கம்‌ என்பது என்ன? 
பகவானிடத்திலே ஈடுபடுதல்‌. 


நாம்‌ சம்ஸார பந்தத்தைக்‌ கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. அவர்‌ குடையைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிற மாதிரி நாம்‌ எல்லா ஆசாபாசங்களையும்‌ 
கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. 
அவனிடத்திலே ஈடுபட்டோமேயானால்‌ இது மொத்தமும்‌ 
விழுந்து போய்விடும்‌. தூங்குபவன்‌ கைப்பண்டம்‌ போலே, 
நம்மிடம்‌ சொல்லிக்‌ கொள்ளாமலே தானாக ஓடிப்‌ 
போய்விடும்‌. 


அதனால்தான்‌ பகவான்‌ வாசுதேவனைப்‌ பார்த்த 
ரிஷிகளெல்லாம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விட்டு விட்டார்கள்‌! 
உயர்ந்த முனிவர்களே அப்படியென்றால்‌ சகுனி 
முதலானோர்‌ எம்மாத்திரம்‌! துளிக்கூட தேர்ச்சி இல்லாத 
வர்கள்‌ அவர்கள்‌ ! 


ஆகையினாலே, கண்ணன்‌ வந்தால்‌ எழுந்திருக்கக்‌ 


கூடாது என்று யார்‌ சொன்னாரோ, அவர்தான்‌ முதலில்‌ | 


எழுந்து நிற்கிறார்‌! 


அப்புறம்‌ ஒருத்தருக்கொருத்தர்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு, 
'நீ ஏன்‌ எழுந்தாய்‌?” “நீங்களே எழுந்து நிற்கும்போது 
என்னை என்‌ ஷகட்டிறீர்கள்‌ 2...” 
கொள்கிறார்கள்‌ ! 


அப்படிப்‌ பேசிக்‌ கொள்ளும்‌ போதுதான்‌ தாங்கள்‌ 
எழுந்து நிற்பதே அவர்களுக்குத்‌ தெரிது ! 


அப்படி பகவான்‌ 


அந்த  சபைக்குள்ளே 
பிரவேசித்தான்‌. ௫ 


என்றெல்லாம்‌ கேட்டுக்‌ ' 
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வேதம்‌ சொல்கிறது: “அவதார காலத்தில்‌ அவன்‌ 
மகிமை எப்படிப்பட்டதாய்‌ இருக்கும்‌ என்பது தெரிந்ததே” 
என்கிறது. விஷ்ணு அல்லவோ வீரியம்‌ மிகுந்தவன்‌. சமஸ்த 
தேவதைகளையும்‌ தாங்கக்கூடியவன்‌.. அதனாலேதான்‌ 
விஷ்ணு என்றே அவனுக்குப்‌ பெயர்‌. 
அப்படிப்பட்டவன்‌ பகவான்‌ என்பதாலே, அவன்‌ 
உள்ளே நுழைந்ததும்‌, அந்த பிரும்ம தேஜஸினால்‌ 
அனைவரும்‌ எழுந்து நின்றார்கள்‌. 


பகவானிடத்திலேயிருக்கிற அந்த தேஜஸ்‌ நமக்கும்‌ 
வரும்‌, காயத்ரியைச்‌ சொல்லும்போது. : 

காயத்ரி என்கிற தனம்‌ நம்‌ கையில்‌ இருந்தால்‌ 
எல்லாம்‌ அதை நாடி ஓடி வரும்‌, காயத்ரியை விட்டு 
விட்டால்‌ எல்லா விதத்திலும்‌ நஷ்டம்‌. 

தேவதைகளெல்லாரும்‌ காயத்ரியை ஸ்தோத்திரம்‌ 
செய்கிறார்கள்‌. 

“அம்மா காயத்ரி! நீ நல்ல பலம்‌ பொருந்தியவள்‌; நீ 
தேஜஸ்‌ பொருந்தியவள்‌; காந்தி பொருந்தியவள்‌... நீ எங்கள்‌ 
பக்கம்‌ இல்லையென்றால்‌ எங்களுக்கு ஏது தேஜஸ்‌? ஏது 
பலம்‌ 2.. எல்லாமே காயத்ரிதான்‌.” 

ஒரு தேவதையின்‌ இருப்பிடம்‌ நமக்குத்‌ தெரியாது 
என்று வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌... அந்த தேவதைக்கான 
காணிக்கையை நாம்‌ காயத்ரி மூலமாகவே சேர்ப்பிக்கலாம்‌. 

லெளகிகத்தில்‌ ஒருத்தர்‌ பெயரை எழுதி கீழே 0. 
என்று போடுகிற மாதிரி! அந்த மாதிரி “காயத்ரி' என்று 
போட்டுவிட்டால்‌ உரிய இடத்துக்குப்‌ போய்விடும்‌. 

ஏனென்றால்‌, சமஸ்த தேவதைகளும்‌ காயத்ரிக்குள்‌ 
அடக்கம்‌, சர்வ மந்திரங்களும்‌ காயத்ரிக்குள்‌ அடக்கம்‌. சர்வ 
யந்த்ரங்களும்‌, சர்வ தேவதைகளும்‌ காயத்ரிக்குள்‌ அடக்கம்‌. 
எல்லா சந்தஸ்களும்‌ காயத்ரி சந்தஸுக்குள்‌ அடங்கி 
யிருப்பதாலே அதற்குப்‌ பெருமை. 


காயத்ரி மந்திரத்தை உரத்த குரலில்‌ சொல்லக்‌ 
கூடாது என்பது சாஸ்திரம்‌. ஜபத்தில்‌ மூன்று விதம்‌ உண்டு. 

உச்சம்‌ - பெருத்த குரலில்‌ ஒருத்தர்‌ உட்கார்ந்து ஐபம்‌ 
செய்வது. இதற்குக்‌ கொஞ்சம்தான்‌ பலன்‌ கிடைக்கும்‌. 
அவ்வளவாக சிலாக்கியமில்லை இந்த முறை. 

உபாகும்சு - இது உச்சத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்த 
முறை. உபாகும்சு என்றால்‌, ஜபம்‌ சொல்கிறவர்‌ காதிலே 
அது விழும்‌; அருகிலிருப்பவர்கள்‌ காதிலேயும்‌ விழும்‌. 
ரொம்பவும்‌ உரக்க சொல்வதைக்‌ காட்டிலும்‌ இது 
உயர்ந்தது. 

இதைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்தது மெளனம்‌. உதடு தான்‌ 
அசையலாம்‌. ஓசை கேட்கக்‌ கூடாது! காயத்ரியை 
ஐபிப்பதற்கு இந்த உதடு அசையும்‌ முறை தான்‌ உயர்ந்தது. 

காயத்ரியை மிக ஜாக்கிரதையாக ஐந்து இடத்திலே 
நிறுத்தி, முறைப்படி ஜபம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. அப்படிப்‌ 
பண்ணுகிறவர்களுக்கு “பிரும்மவர்சஸ்‌' ஏற்படுகிறது- 
அதனால்தான்‌ பிரும்ம சூத்ரம்‌ என்றே அதற்குப்‌ பெயர்‌. 

ப்ரும்ம சூத்ர பாஷ்யத்தை நன்றாகப்‌ படித்தவர்‌ 
களுக்குத்‌ தெரியும்‌, பரமாத்மா ஜோதி ஸ்வரூபனாய்‌ 
இருக்கிறான்‌ என்பது. துவாதச அதித்யர்கள்‌ என்று 
பன்னிரண்டு அதித்யர்கள்‌ சொல்லப்படுகிறார்கள்‌. அந்த்‌ 
ஆதித்ய மண்டலங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ உறைபவன்‌ 
பரமாத்மா. “அப்படி பன்னிரண்டு அதித்ய மண்டலங்களில்‌ 
இருக்கிறவனை SI ஹ்ருதயத்திலே தியானம்‌ 
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பண்ணுகிறேன்‌...' என்று தியானிக்கும்‌ போது, அங்கேயார்‌ 
நம்‌ ஹ்ருதயத்திலேயும்‌ அவன்‌ பிரகாசிக்க ஆரம்பிக்கிறான்‌. 

சூர்ய, சந்திர, நட்சத்திர மண்டலங்களுக்கெல்லாம்‌ 
ஒளியைத்‌ தருகிறானே.. அவனுடைய தேஜஸ்‌ இருக்கு 
பாருங்கள்‌... அது எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ பரவியிருக்கிறது. 
எப்படி அவனே எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ பரவியிருக்‌ 
கிறானோ, அப்படியே அவன்‌ தேஜஸும்‌ எல்லா 
இடத்திலும்‌ பரவிக்கிடக்கிறது. 


உதிக்கின்ற சூரியனின்‌ ஒளி எல்லா இடத்திலும்‌ 
பரவுகிறது அல்லவா... கோவில்‌ கோபுரத்திலும்‌ விழுகிறது; 
ஒரு சாக்கடையிலும்‌ விழுகிறது; ஒரு விக்கிரகத்தை எழுந்தருளப்‌ 
பண்ணி வைத்திருந்தால்‌ அதன்‌ திவ்ய வதனத்தின்‌ மேலும்‌ 
விழுகிறது; அழுக்கான குப்பை மேடு இருந்தால்‌ அங்கும்‌ 
விழுகிறது... தகாத இடத்திலும்‌ தகுந்த இடத்திலுப 
விழுந்தாலும்கூட சூர்ய ஒளியை அந்த சுத்தி, அசுத்தம்‌ 
இரண்டுமே சென்று ஒட்டிக்‌ கொள்வதில்லை. 


எப்படி. சூர்ய ஒளி எங்கும்‌ பரவினாலும்‌ உலகத்தின்‌ 
சுத்தி - அசுத்தி அதனிடம்‌ போய்‌ ஒட்டிக்‌ கொள்ளாதோ, 
அப்படியேதான்‌ சர்வ வியாபியான பகவானிடத்தில்‌ குண 
தோஷங்கள்‌ ஒட்டிக்‌ கொள்ளாது. 


ரிக்‌ வேதத்தில்‌ 'லை மந்த்ரம்‌' என ஒன்று இடம்‌ 
பெறுகிறது. அதைப்‌ பூரணமான ஆயுளுக்காக அபம்ருத்யு 
பரிகாரமாய்ச்‌ சொல்லுவார்கள்‌. அதிலே வருகின்ற அஷ்ட 
வாக்யம்‌ என்ற எட்டு வாக்கியங்கள்‌ ஜோதிஸ்ஸாய்‌ 
பிரகாசிக்கிறான்‌ பரமாத்மா என்கின்றன. “அவன்‌ யார்‌ 
என்றால்‌, ஸ்வர்ண ஸ்தம்பத்திலிருந்து தோன்றினானே, 
அந்த ஹிரண்ய கசிபு வீட்டிலிருந்து தோன்றியவன்தான்‌ - 
நர்சிம்ஹன்தான்‌ தேஜஸ்‌ ஸ்வரூபமாய்‌ இருக்கிறான்‌ 
என்கிறது வை மந்திரம்‌. (தேஜோ ரூபியாய்‌ இருந்து ஆயுளை 
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அவன்‌ விருத்தி பண்ணுகிறான்‌. மிருத்யுவுக்கு மிருத்யு 
அவன்‌... என்று விசேஷமாகப்‌ பிரகடனம்‌ பண்ணுகிறது. 

சஹஸ்ரநாமத்தில்‌ கூட “நாரசிம்ஹ வபு: ஸ்ரீமான்‌... 
என்று வருகிறது. ஆதி சங்கர பகவத்‌ பாதாள்‌ பாஷ்யத்தில்‌: 
“விஷ்ணு சஹஸ்ரநாமத்தின்‌ அதியிலும்‌ நரசிம்ஹன்‌; 
இடையிலும்‌ நரசிம்ஹன்‌, கடைசியிலேயும்‌ நரசிம்ஹன்தான்‌ 
இருக்கிறான்‌' என்கிறார்‌. 


உலகத்தில்‌, எதிரே இருக்றெவர்களை ஸ்தோத்திரம்‌ 
பண்ணுவதுதான்‌ வழக்கம்‌. ஆனால்‌ பீஷ்மாச்சார்யார்‌ 
என்ன பண்ணுகிறார்‌ ? எதிரேயிருக்கும்‌ படியான 
வாசுதேவனை - கிருஷ்ணனைச்‌ சொல்லாமல்‌ 
நரசிம்ஹனை ஸ்தோத்திரம்‌ செய்கிறார்‌! ஆரம்பத்தில்‌ 
நரசிம்ஹன்தான்‌; கடைசியில்தான்‌ இருஷ்ணன்‌.. எது 
உத்தமமான விஷயமோ அதைத்தான்‌ முதலில்‌ சொல்‌ 
வேண்டும்‌ என்பது சாஸ்திரம்‌. 

அப்படியென்றால்‌ கிருஷ்ணன்‌ மாற்றுக்‌ குறைந்தவன்‌ 
என்று அர்த்தமில்லை இங்கே... 

லெளகிகத்திலே நாம்‌ பேசுகையில்‌ நமக்கு நன்றாகத்‌ 
தெரிந்த விஷயங்களை முதலில்‌ சொல்லி விடுகிறோம்‌. 
பிறகுதான்‌ தெரியாத விஷயங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேச 
முற்படுகிறோம்‌. அதைப்‌ போல்தான்‌ பீஷ்மாச்சார்யார்‌ எது 


நமக்குத்‌ தேறின விஷயமோ அதை முதலில்‌ சொல்லி 
விடுகிறார்‌: 


நாரசிம்ஹ வபு ஸ்ரீமான்‌! கடைசியிலும்‌ நரசிம்‌ 
ஹனைத்தான்‌ சொல்கிறார்‌ - சர்வப்ர ஹரணாயுத: 

எல்லாமே அவனுக்கு ஆயுதங்கள்‌ என்று பொருள்‌: 

... இதற்கு ஆதி சங்கர பகவத்‌ பாதாள்‌ வியாக்யானம்‌ 

பண்ணுகையில்‌ சர்வப்ரஹரணாயுத; ந்ருசிம்ம: என்றி 

எழுதினார்‌. வல்லவனுக்குப்‌ புல்லும்‌ ஆயுதம்‌ என்பதி 


கி 
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போல, அதையும்‌ தனக்கு ஆயுதமாகக்‌ கொள்ளக்‌ 
கூடியவன்‌ அவன்‌. நரசிம்ஹ அவதாரத்திலே நகங்களே 
ஆயுதமாயின அல்லவா... அதைக்‌ கொண்டு தான்‌ அதி 
சங்கரர்‌ அப்படி வியாக்யானம்‌ சொன்னார்‌. 

அந்த பீஷ்மாச்சார்யார்‌ சொன்னதையே அழ்வார்‌ 
களும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. பேராயிரம்‌ கொண்டதோர்‌ 
பீடுடையவன்‌ நரசிம்ஹன்‌ என்கிறார்‌. 


ஆகையால்‌, ஏற்றமுடைய எம்பெருமான்‌, இந்த 
காயத்ரி மந்த்ரத்துக்குள்‌ அந்தர்யாமியாய்‌ இருந்து கொண்டு 
ஒளிப்‌ பிழம்பாய்ப்‌ பிரகாசிக்கும்‌ நரசிம்ஹன்‌, தேஜஸாய்‌ 
விளங்கக்‌ கூடியவன்‌. 

தேஜஸ்‌ மட்டுமின்றி, சப்தமாக விளங்கக்‌ கூடியவனும்‌ 
நரசிம்ஹன்தான்‌. 

அவதார காலத்திலே ஸ்தம்பத்தை ஓங்கி அறைந்த 
போது இரண்டும்‌ வந்தன... 

எவை இரண்டும்‌? 

அண்ட பகிரண்டங்களை அதிரச்‌ செய்த ஒலி. அந்த 
ஒலியினால்‌ எங்கும்‌ பரவி நின்றான்‌ பரமாத்மா. 
தேஜஸினால்‌ மட்டுமல்ல, ரூபத்தினால்‌ மட்டுமல்ல... 
சப்தத்தினாலும்‌ பரவி நின்றான்‌. 

இந்த சப்தம்‌ ப்ரும்மாவையே உலுக்கிக்‌ கீழே தள்ளி 
விட்டது! வருணனைக்‌ கீழே தள்ளவில்லை; குபேரனைத்‌ 
தள்ளவில்லை, இந்திரனையும்‌ தள்ளவில்லை.. பிரும்மாவை 
மட்டும்‌ 'தொப்‌'பென்று கீழே தள்ளி விட்டது. ஏன்‌...? 

“இந்த மாதிரி (ஹிரண்ய கசிபு) துஷ்டனுக்கெல்லாம்‌ 
வரத்தைக்‌ கொடுத்துவிட்டு உட்கார்ந்திருக்கிறாயே ! 
இவனை முடிக்க நான்‌ இப்படியொரு வேஷம்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டு வரவேண்டியதாகி விட்டதே... ஜாக்கிரதை ! 
இனிமேல்‌ யாருக்காவது வரங்கொடுப்பதானால்‌ என்னைக்‌ 
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கேட்டுக்‌ கொண்டு கொடு...” என்று கோபத்தில்‌ சப்தத்தினா 
லேயே பிரும்மாவைக்‌ கீழே தள்ளீவிட்டாராம்‌ பரமாத்மா! 

அப்படி இத்தனை உலகத்தையும்‌ கடந்து அந்த சப்தம்‌ 
போயிருக்கிறது. 

சப்தம்‌ மட்டுமல்ல; தேஜஸும்‌ கூட. 

அஹோபில மட பீடாதிபதி நாற்பத்து நாலாவது 
பட்டத்து ஸ்ரீமத்‌ அழகிய சிங்கர்‌ ஒரு உபன்யாஸத்திலே 
கேட்டார்‌. “இன்று ஏன்‌ கூட்டம்‌ குறைவாக இருக்கிறது...?” 
என்று. 

“இன்றைக்கு ஒலியும்‌ ஒளியும்‌” (டீவியில்‌) என்று பதில்‌ 
வந்தது. 

“நானும்‌ ஒலியும்‌ ஒளியும்தான்‌ சொல்லப்‌ 
போகிறேன்‌ - அதாவது நரசிம்ஹனைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லப்‌ 
போகிறேன்‌” என்றார்‌ அவர்‌! 

ஒளி - ஒலி, தேஜஸ்‌ - சப்தம்‌... இரண்டுமே நரசிம்ஹ 
அவதாரத்திலே சத்தம்‌. 

அகவே விஷ்ணு என்கிற விஷயத்தில்‌ நாம்‌ எதை 
கிரஹிக்க வேண்டுமென்றால்‌, அவன்‌ நரசிம்ஹ ரூபியாய்‌ 
எங்கும்‌ பரவினான்‌. ஸ்வரூபத்தினால்‌, ரூபத்தினால்‌, எல்லா 
இடத்திலும்‌ உட்கார்ந்தான்‌. தேஜஸினால்‌ எங்கும்‌ 
பரவினான்‌; சப்தத்தினால்‌ எங்கும்‌ பரவினான்‌. 

._ விஷ்ணு சஹஸ்ரநாமத்திலும்‌, எட்டும்‌ எட்டும்‌ 
என்கிற உயர்ந்த புருஷ சூக்தத்திலும்‌ எட்டும்‌ எட்டும்‌ 
எட்டும்‌ என்கிற காயத்ரி மந்திரத்திலும்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ 
விஷ்ணு, ஒலி - ஒளி வடிவினனாக உலகை நிறைத்து அருள்‌ 
பாலித்துக்கொண்டி ருக்கிறான்‌. 


ஓர்‌ ஏழும்‌ ஏழும்‌ ஏழுமாய்‌...' - இதன்‌ விளக்கத்தைக்‌ 
கொஞ்சம்‌ பார்ப்போம்‌. ஒவ்வொரு ஏழையும்‌ தனியாகப்‌ 
பார்க்கணும்‌. 

யாகத்திலே, பூர்ணாஹுதி செய்யும்போது ஒரு 
மந்திரம்‌ சொல்வார்கள்‌. “அக்னி ஏழு நாக்குகளுடன்‌ 
ஜொலிக்கிறான்‌' என்று அர்த்தம்‌ வரும்‌ அதிலே. அப்படிப்‌ 
பட்ட அக்னியிலே உறைபவன்‌ பரமாத்மா. 

ரிக்‌ வேதத்தின்‌ முதல்‌ மந்திரத்திலேயே வருகிறது: 
“அக்னியை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறேன்‌. அவன்‌ 
புரோஹிதம்‌, நமக்கு மேலே வருகிற காலத்தில்‌ க்ஷேமத்தை 
உண்டு பண்ண வேண்டும்‌. நிறைய ஐச்வர்யத்தைக்‌ 
கொடுக்கக்‌ கூடியவன்‌ .அவன்‌. 

இதற்கு வியாக்யானம்‌ செய்த ஆசார்யர்களோ 
“அக்னி சப்தேன விஷ்ணு: உச்சதே' - “அக்னி என்கிற 
சொல்லால்‌ உணர்த்தப்படுறெவன்‌ விஷ்ணு” என்றே 
சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. 

அதனால்‌ தான்‌ நித்யம்‌ அக்னிஹோத்ரம்‌ 
செய்பவர்கள்‌ அதன்‌ முடிவில்‌ 'வந்தே யஜ்ஞ தனும்‌ ஹரிம்‌' 
என்ற சுலோகத்தைச்‌ சொல்லி முடிப்பார்கள்‌. 
யஜ்ஞத்தையே திருமேனியாகக்‌ கொண்ட எம்பெருமானை 
வணங்குகிறேன்‌ என்று பொருள்‌. 

அக்னி ஸ்வரூபனாய்‌ விஷ்ணு இருப்பதாலே, எந்த 
யஜ்ஞத்திலும்‌ 'விஷ்ணு விஷ்ணு! என்றே அழைத்து அவனை 
வந்து ரக்ஷிக்கும்படி வேண்டுகிறோம்‌. 
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“சப்ததே அக்னே ஸமிதஸ்ஸப்த ஜிஹ்வா' என்றும்‌ 
விசேஷமாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. 


தீர்த்தம்‌, அக்னி, இவற்றுள்ளே உறைபவன்‌ 
பரமாத்மா என்பதாலேதான்‌ கலசத்தில்‌ தீர்த்தத்தை 
வைத்து ஆவாஹனம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. அக்னியிலேயும்‌ 
பரமாத்மாவை அவாஹனம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. 


தேவதைகளுக்கெல்லாம்‌ ஹவிஸைக்‌ கொண்டு 
சேர்ப்பவன்‌ அக்னி. அதனாலேயே எல்லா 
தேவதைகளுக்கும்‌ அக்னியைப்‌ பிடிக்கும்‌. 


நமக்கும்‌ இதர தேவதைகளுக்குமிடையே சம்யோகம்‌ 
உண்டு பண்ணுகிறவன்‌ அக்னி. 


“இந்திரனைப்‌ பார்த்திருக்கிறாயா? குபேரனைப்‌ 
பார்த்திருக்கிறாயா? விஷ்ணுவைப்‌ பார்த்திருக்கிறாயா? 
ஈச்வரனைப்‌ பார்த்திருக்கிறாயா?” என்று கேட்டால்‌ நாம்‌ 
பதில்‌ சொல்ல முடியுமா...? அனால்‌ “அக்னியைப்‌ பார்த்தி 
ருக்கிறாயா?” என்று கேட்டால்‌ சொல்லலாம்‌. “ஏழு 
நாக்குகளுடன்‌ ஹோம குண்டத்திலே ஜொலிக்கறொனே..' 
என்று பதில்‌ சொல்லலாம்‌. 


இன்னொரு ஏழு என்ன... ? 


நாம்‌ பித்ரு தேவதைகளை அராதிக்கிறோம்‌. 
எப்படி...? அவர்களை விஷ்ணு ஸ்வரூபியாய்‌ வரிக்கிறோம்‌. 
அவர்களும்‌ விஷ்ணுவாக வந்தமர்ந்து சிரார்த்தத்தை 
ரக்ஷிக்கிறார்கள்‌. ஒரு கல்யாண காலத்திலே வரனை 
அழைத்து வரும்போது, சகெளரவமாக அழைத்து வரும 
போது என்ன சொல்கிறோம்‌....? 


“விஷ்ணு ஸ்வரூபினே வராய...? _ “விஷ்ணு 


ஸ்வரூபனான இந்த வரனுக்குக்‌ கன்னிகா தானம்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌” என்று பொருள்‌. 
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விஷ்ணுவுக்கு எப்படியெல்லாம்‌ பூஜை பண்ணுவோ 
மோ, அவனை உட்கார வைத்து எப்படியெல்லாம்‌ 
ஆராதனை செய்வோமோ அந்த மாதிரி இந்தக்‌ கல்யாணப்‌ 
பிள்ளையை உட்கார வைத்து, சகெளரவமாக உட்கார 
வைத்து, மாமனார்‌ காலை அலம்புகிறார்‌ - அன்றைக்கு 
ஒருநாள்தான்‌ அப்படி! மற்ற நாட்களெல்லாம்‌ 
மாப்பிள்ளைதான்‌ மாமனாருக்குப்‌ பண்ண வேண்டும்‌. ஏன்‌ 
அன்றைக்கு ஒரு நாள்‌ மட்டும்‌ மாப்பிள்ளைக்குச்‌ சிறப்பு...? 
'விஷ்ணு' ஸ்வரூபினே வராய... தான்‌ பதில்‌! சாக்ஷாத்‌ 
நாராயணனாகவே இருக்கிறான்‌ அவன்‌. 


இப்படி முன்னேயும்‌, பின்னேயும்‌ நமது நித்ய சடங்கு 
களிலே இந்த உலகத்தில்‌ நாம்‌ பண்ணக்கூடிய காரிய கலா 
பத்திலே அவனை ஒவ்வொரு இடத்திலேயும்‌ நாம்‌ ஏழுடன்‌ 
தொடர்புபடுத்திப்‌ பிரார்த்திக்கிறோம்‌. 

கல்யாண காலத்திலே சப்தபதீகரணம்‌ என்பது 
ரொம்ப முக்கியம்‌. 

யம ஸ்ம்ருதி' என்றொரு தர்ம சாஸ்திரம்‌. அதை நாம்‌ 
நன்றாகத்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. என்ன கர்மங்கள்‌, 
அவற்றை ஏன்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பதற்குத்‌ தெளிவான 
ஞானம்‌ நமக்கு ஏற்படும்‌ - அந்த யமஸ்ம்ருதியிலே ஒரு 
விசாரம்‌.. என்ன விசாரம்‌ என்றால்‌, பெண்ணைப்‌ பெற்ற 
தாய்‌, தந்தையார்‌ அவளை தானம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. 
தானம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட பையனும்‌ மங்கள சூத்திரத்தைக்‌ 
கட்டி விடுகிறான்‌. அதனாலேயே இரண்டு பேருக்கும்‌ 
கணவன்‌ - மனைவி உறவு வந்து விடுகிறதா? என்று 
கேட்டால்‌, வராது என்கிறது யமஸ்ம்ருதி! 

மாங்கல்ய தாரணம்‌ அனவுடனே அட்சதையைப்‌ 
போட்டுவிட்டுக்‌ களம்பிவிட முடியாது. அதிலே 
கல்யாணம்‌ பூர்த்தியாகாது. சப்தபதீ கரணம்‌ ஆன 
பிறகுதான்‌ கல்யாணம்‌ பூர்த்தியாகும்‌. 
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பதி - பத்னி பாவம்‌ என்பது எப்போது ஏற்படும்‌ 
என்று கேட்டால்‌, பாணிக்கிரஹணம்‌ முடிந்து, ஏழு அடி 
வைத்து பெண்ணும்‌ மாப்பிள்ளையும்‌ ஒன்று சேர்ந்து நடக்க 
வேண்டும்‌. பெண்ணின்‌ கட்டை விரலைப்‌ பிடித்து 
ஒவ்வொரு அடியாக எடுத்து வைக்கிறான்‌ அந்த 
மாப்பிள்ளை. 


எடுத்து வைக்கும்போதே என்ன சொல்கிறான்‌ 
பாருங்கள்‌... 


அந்தப்‌ பெண்ணைக்‌ கொண்டாடுகிறான்‌ அவன்‌... 
“உன்‌ பிறந்தகத்திலிருந்து புக்ககத்துக்கு முதல்‌ அடி. எடுத்து 
வைக்கிறாய்‌. அந்த இரஹத்திலேயிருந்து இங்கே வரப்‌ 
போதெ நீ, அப்படி வரும்போது... வருஷத்துக்குப்‌ பத்து 
வண்டி நெல்‌ வந்து இறங்கும்‌ எங்கள்‌ கிரஹத்தில்‌, நீ வரூகிற 
வேளா விசேஷம்‌ முப்பது வண்டியாக வர வேண்டும்‌! 
கிரஹத்திலே தான்ய லக்ஷ்மி அப்படியே நிலைத்து நிற்க 
வேண்டும்‌. அதற்காக நீ இந்த முதல்‌ அடியை எடுத்து வை...” 
இந்த தான்ய அபிவிருத்தியை நடத்திக்‌ கொடுப்பது யார்‌...? 
மஹாவிஷ்ணு தானே... இந்த முதல்‌ அடி நீ எடுத்து 
வைக்கும்போதே உன்னோடு கூட அவனும்‌ வர வேண்டும்‌ 
என்று பிரார்த்திக்கிறது மந்திரம்‌. 


கிரஹத்தில்‌ நிறைய அன்னம்‌ வந்து விட்டது.. 
சாப்பிட மனிதர்கள்‌ வேண்டாமா? 
ஸ்திதி வந்துவிட்டால்‌ மூட்டை 
இறங்குறெ நெல்லை வெறுமே தெ 
முடியும்‌! வேதத்துக்கு உள்ள காருண்‌ 
அனுபவிக்கக்‌ கொடுத்து வைத்தவ 
நம்மை ஆசிர்வதிக்றெது. 


சாப்பிட முடியாத 
மூட்டையாக வந்து 
ஈட்டுத்தான்‌ பார்க்க 
யத்தினாலே, 'வந்ததை 
னாகவும்‌ இரு: என்று 


அகவே சப்தபதியில்‌ இரண்டாவது அடியை எடுத்து! 
“வைக்கிறபோது என்ன பிரார்த்தனை என்றால்‌, “வருகிற 
அன்னத்தை எல்லோருக்கும்‌ இட்டு, நீயும்‌ நன்றாக உண்டு 


“ந 
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ஆரோக்கியமாக இருக்க வேண்டும்‌. அதற்கான பலத்தை நீ 
பெற வேண்டும்‌. அந்த பலம்‌ பெறுவதற்காக இந்த 
இரண்டாவது அடியை எடுத்து வை.. இப்போதும்‌ விஷ்ணு 
உன்னுடன்‌ வரட்டும்‌...” 

“இந்த கிரஹத்திலே சத்திய நாராயண விரதம்‌, 
கேதாரகெளரி விரதம்‌, வரலக்ஷ்மி விரதம்‌ - இதெல்லாம்‌ 
நாங்கள்‌ செய்து வருகிறோம்‌. நீ வந்து இவற்றையெல்லாம்‌ 
நிறுத்திவிடக்‌ கூடாது. இன்னும்‌ உற்சாகமுடையவளாய்‌, 
அழ்வார்‌ திருநட்சத்திரங்கள்‌, ஸ்ரீ ராமநவமி, 
கோகுலாஷ்டமி - இவையெல்லாம்‌ விசேஷமாகக்‌ 
கொண்டாட வேண்டும்‌. 


“இத்தனை நாட்களாக சண்டை போட்டவர்கள்‌ 
எல்லாம்‌ கூட வேண்டும்‌. பேச்சு வார்த்தையில்லாதவர்ச 
ளெல்லாம்‌ இந்தக்‌ கல்யாணத்தினாலே ஒன்று சேர 
வேண்டும்‌. அதற்கும்‌ விஷ்ணு கூட வர வேண்டும்‌. 

“நீ பால்‌ பாக்யம்‌ உடையவளாய்‌ இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 
இந்த கிரஹத்தில்‌ நீ அடி வைக்கிற வேளை பசு விருத்தி 
வற்பட வேண்டும்‌. பாலும்‌ மோரும்‌ நெய்யும்‌ கொடுத்து 
அதிதிகளை நீ உபசரிக்க வேண்டும்‌..” என்கிறது ஐந்தாவது 
அடிக்கான மந்திரம்‌. 

“ஏந்த இரஹத்தில்‌ தயிர்‌ கடைகிற ஒலி கேட்க 
வில்லையோ, எந்த கிரஹத்தில்‌ 'ஸ்வாஹா' என்று அக்னி 
வளர்க்கும்‌ ஒலி கேட்கவில்லையே, எந்த இடத்திலே பாக 
வதோத்தமர்களின்‌ பாத தூளி படவில்லையோ, “ப'காரம்‌ 
அங்கே கெட்டுவிடும்‌' என்கிறது சாஸ்திரம்‌. 

பா காரம்‌ கெட்டு விடுமென்றால்‌...? 

;பவனம்‌' என்ற வார்த்தையில்‌ “பவை நீக்கினால்‌ 
என்ன இடைக்கிறது...? வனம்‌! அதாவது ப்‌ காரம்‌ கெடும்‌ 
என்றால்‌, “வீடு காடாகும்‌' என்று OIE AED 
கெடாமலிருக்க, 'ததிமந்தன கோஷம்‌' என்கிற தயிர்‌ 
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அனகா வக்க வை அண ண னை அணை ப தை டட 
கடையும்‌ ஒலி கேட்டுக்‌ கொண்டேயிருக்க வேண்டும்‌. 


அதற்காக, மணப்பெண்ணே, நீ எடுத்து வைக்கும்‌ இந்த 
அடியில்‌ உன்னுடன்கூட விஷ்ணுவும்‌ வரட்டும்‌' என்கிறது 
மந்திரம்‌. 

“அறு ருதுக்களில்‌ (பருவங்களில்‌) கிடைக்கக்கூடிய 
காய்‌, கனி தான்ய வகைகள்‌ எல்லாம்‌ உலகத்திலே நிறைய 
விளைய வேண்டும்‌. அதற்கும்‌ ஒர்‌ அடியை நீ எடுத்து வை. 
உன்னுடன்‌ விஷ்ணுவும்‌ கூட வரட்டும்‌... 

“நீயும்‌ நானும்‌ சேர்ந்து சோம யாகம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. அதற்கு ஏழு ரித்‌ விக்குகள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
அப்படிப்பட்டவர்களைக்‌ கொண்டு நாம்‌ சோம யாகம்‌ 
செய்விக்கும்‌ சக்தியை உனது அடுத்த அடி அளிக்கட்டும்‌. 
அதன்‌ மூலம்‌ உலகத்தவர்‌ எல்லோருக்கும்‌ க்ஷேமம்‌ 
உண்டாகட்டும்‌. அதற்கும்‌ விஷ்ணு உன்கூட வர 
வண்டும்‌...” 


இவ்வாறு கல்யாண காலத்தில்‌ சப்தபதியின்போது, 
பெண்ணின்‌ கட்டை விரலை எடுத்து ஒவ்வொரு அடிக்கும்‌ 
ஒரு தியானம்‌ பண்ணிப்‌ பிரார்த்தனை செய்யப்படுகிறது. 

நமது வாழ்க்கையின்‌ ஆரம்பத்திலேயே பார்த்தாலும்‌ 
இடையிலே பார்த்தாலும்‌ கடைசியிலே பார்த்தாலும்‌ 
ஒவ்வொரு காரியத்திலும்‌, சர்வ வியாபியாய்‌ இருக்கும்படி 
யான விஷ்ணு ஏழும்‌ ஏழும்‌ எழுமாய்‌ இருக்கிறான்‌. 
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கோவிலுக்குப்‌ போய்‌ பகவானை சேவிக்கிறோம்‌. 
நமக்கு என்ன புரிறெது? எல்லாம்‌ புரிந்தா அந்த 
காரியத்தைச்‌ செய்கிறோம்‌?... திருவல்லிக்கேணி போய்‌ 
நித்தியம்‌ பார்த்தசாரதியை சேவிக்கிறார்‌ ஒருத்தர்‌. என்ன 
புரிகிறது அவருக்கு...? 

ஒன்றும்‌ புரியவில்லை ! போகிறார்‌. போனவுடனே 
கண்ணை மூடிக்‌ கொண்டு விடுகிறார்‌! அங்கேயல்லவா 
கண்ணைத்‌ திறக்க வேண்டும்‌! 

ஒரு க்ஷேத்திரத்தில்‌, பெருமாளுக்கு இடது கையில்‌ 
சக்கரம்‌. 'இந்த ஊரில்‌ எம்பெருமான்‌ இடது திருக்கரத்தில்‌ 
சக்கரத்தை வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. அதைக்‌ 
கொஞ்சம்‌ சேவியுங்கள்‌...' என்று விளக்கைத்‌ தூக்கிக்‌ 
காண்பிக்கிறார்‌ அர்ச்சகர்‌. வந்தவரோ அப்போதுதான்‌ 
அழ்ந்த தியானத்தில்‌ மூழ்கயிருக்கிறார்‌ ! 

கோவிலுக்குப்‌ போய்‌ வந்தவரிடம்‌, “அந்த ஊருக்குப்‌ 
போயிறாந்தீரே, ஒரு விசேஷம்‌ கவனித்தீரா 3... என்று 
கேட்டால்‌, 

“விசேஷமா? என்ன விசேஷம்‌...” என்று விழிக்கிறார்‌. 


“பகவான்‌ இடது திருக்கரத்திலே சுதர்ஸனாழ்வார்‌ 
இருக்கிறதைப்‌ பார்க்கவில்லையா ?...” 
“இல்லையே நான்‌ பார்க்கவில்லையே : கற்பூர 
ஹாரத்தியின்‌ போது கண்மூடி இருந்து விட்டேன்‌...” 
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= அ அ அ அ அ அ அ அ அ அ அ அ அ அ அ அ ட ட ட அ ட ர தத்தி 
- இந்த மாதிரி நாம்‌ இருப்போம்‌ என்பதால்தான்‌ 
அசார்யர்கள்‌ நம்மைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்கிறார்கள்‌ - 
மேய்ச்சல்‌ தரையிலே அசைபோடுவார்‌ உண்டோ ?' என்று... 
“மேய வேண்டிய இடத்தில்‌ போய்‌ புல்லை மேயாமல்‌ 
அசைபோடுவது சரியா...?' என்று அர்த்தம்‌! 
சேவிக்க வருகிற நேரத்தில்‌ பெருமாளை நன்றாகக்‌ 
கண்ணை அகல விரித்து சேவிக்க வேண்டும்‌. பின்னர்‌ 
வெளியே வந்து உட்கார்ந்த பிற்பாடு எல்லாவற்றையும்‌ 
அசைபோடலாம்‌... 


வேத சப்தமும்‌ இப்படித்தான்‌. முழுதும்‌ புரிந்து 
அனுபவிப்பதில்லை. ஆனால்‌ புரியாது போனாலும்‌ 
கேட்டால்‌ பயன்‌ அதிகம்‌. 

அர்த்தம்‌ தெரியாமல்‌ சொன்னாலும்‌ எந்த 
தேவதையை உத்தேசித்துச்‌ சொல்கிறோமோ, அந்த 
தேவதை நமக்குக்‌ கட்டாயம்‌ பலனைக்‌ கொடுக்கும்‌. 
ஆகையால்‌ மந்திரத்துக்கு அர்த்தம்‌ தெரியவில்லை என்று 
அதைத்‌ தள்ளல்‌ அகாது. அர்த்தம்‌ தெரிந்து சொன்னால்‌ 
ரொம்பவும்‌ நல்லதுதான்‌. ஆனால்‌ அவகாசம்‌ இல்லை; 
தெரிந்து கொள்ள, கற்று வர இயலவில்லையானால்‌ 
வெறுமே சிரவணம்‌ பண்ணினாலே போதும்‌ - பூரண 
பலனைக்‌ கொடுத்துவிடும்‌. 


ஏனென்று கேட்டால்‌, வேத மந்திரங்கள்‌ யாவும்‌ 
விஷ்ணு ஸ்வரூபம்‌. பரப்ரும்மம்‌ சப்த வடிவிலே இருக்கிறது. 
அதனால்‌ அந்த மந்த்ரங்களுக்குப்‌ பலன்‌ நிச்சயம்‌ உண்டு. 


யஜ்ஞப்‌ ப்ரகரணத்துக்காக விசேஷமாகப்‌ பசுக்களை 
ஓட்டிச்‌ சென்று மேய்ச்சலுக்கு விடுவார்கள்‌. அவை 
நன்றாகப்‌ புல்லை மேய்ந்து, நிறைய க்ஷ்ரத்தை - பாலை 
யஜஞத்தின்‌ பொருட்டுக்‌ கொடுக்கும்‌. அப்படிப்பட்ட 
பசுக்கள்‌ பாலைக்‌ கொடுக்க புஷ்டியாக இருக்க வேண்டு 
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மானால்‌ அதற்கும்‌ மஹாவிஷ்ணுதான்‌ அனுக்கிரஹம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌! 


மேயப்‌ போகும்‌ பசுக்களை துர்தேவதைகள்‌ 
அடிக்காமல்‌, எந்த ரோகங்களும்‌ பீடிக்காமல்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று வேதமே சொல்கிறது. 

“வாங்கக்‌ குடம்‌ நிறைக்கும்‌ வள்ளல்‌ பெரும்‌ பசுக்கள்‌" 
என்று அண்டாள்‌ சொல்கிறாளே... அது வேதத்தில்‌ 
குறிப்பிட்ட விஷயம்தான்‌ ! 


வள்ளல்‌ பசுக்கள்‌! பால்‌ குடத்தை வாங்குகிறவர்‌ 
களின்‌ கை சலிக்குமேயொழிய பசுக்கள்‌ கொடுத்துச்‌ 
சலியாதாம்‌! அப்படி வள்ளலாக வர்ஷிக்கிற கறவைகள்‌ 
கன்றினை உடையவனாகவும்‌ இருக்கின்றன. 

“தேனு” என்றால்‌ இளங்கன்றுடன்‌ கூடியாபக. இஷ்டப்‌ 
பட்டதைக்‌ கொடுக்கும்‌ தேவலோகத்துப்‌ பசு காம தனு. 
காமதேனுவின்‌ பெண்ணுக்கு நந்தினி என்று பெயர்‌. 
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ன ர ச ர ததத சவக்‌ 
வசிஷ்டர்‌ அசிரமத்திலே அவருக்கு வேண்டிய 

பாலை நித்தியம்‌ கொடுத்து வந்தது நந்தினி. 


அப்படிப்பட்ட, காமதேனுவை ஓத்த பசுக்கள்‌, 
பாலை வர்ஷிக்க வேண்டும்‌ என்கிறது வேத மந்திரம்‌; 
“அந்தப்‌ பால்‌ எல்லோருக்கும்‌ வினியோகமாக வேண்டும்‌; 
எனவே நீ பசுக்களை ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌.” 


“சர்வ ரக்ஷ்கனாயிருக்கக்கூடிய நாராயணா, விஷ்ணு! 
பசுக்களை ரக்ஷித்து யஜ்ஞத்துக்கு வேண்டிய பாலைக்‌ 
கொடுத்து, தயிரைக்‌ கொடுத்து, நெய்யைக்‌ கொடுத்து 
நீதான்‌ உதவ வேண்டும்‌... என்ற பிரார்த்தனையுடன்தான்‌ 
யக்ஞ காரியங்கள்‌ ஆரம்பம்‌ அகும்‌. 


கர்ம காண்டத்திலே சாத்விக தியாகம்‌ என்று 
சொல்லித்‌ தரப்படுகிறது. அதாவது ஒவ்வொரு 
கர்மாவையும்‌ ஆரம்பிக்கும்போது அது “அவனுடைய' 
ப்ரீதிக்காக அவனே நம்‌ ஆத்மாவைக்‌ கொண்டு நடத்திக்‌ 


கொள்கிறான்‌... என்கிற வினயத்தோடு ஆரம்பிக்க 
வேண்டும்‌. 


நான்‌ பண்ணுகிறேன்‌' என்று சொல்லவே கூடாது! 
“நான்‌ சொல்கிறேன்‌, கேள்‌” என்பவரிடம்‌ விஷயமே கேட்கக்‌ 
கூடாது! “அடியேனுடைய விண்ணப்பம்‌ இது...” என்று யார்‌ 
சொல்கிறார்களோ, அவர்‌ வார்த்தையைத்தான்‌ கேட்க 
வேண்டும்‌. 

அக, சாத்விக பாவம்‌, சாத்விக இயாகத்துடன்‌ யஜ்ஞ 
காரியங்களையும்‌ தொடங்க வேண்டும்‌. எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
அவனே காரணமாயிருந்து நடத்திக்‌ கொள்கிறான்‌ என்ற 
எண்ணம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 


யஜ்ஞத்துக்கான அடுத்த மந்திரம்‌ என்ன சொல்கிறது 
என்பதை வித்யாரண்ய சுவாமி ஓ 


ராம்ப காக 
விஜ்ஞாபனம்‌ பண்ணுகிறார்‌: வனி 
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தர்ப்பத்தை அறுத்துக்கொண்டு வர வேண்டும்‌ - 
யாகத்துக்கான முதல்‌ காரியம்‌ இது. நல்ல தர்ப்பம்‌ 
(தர்ப்பைப்‌ புல்‌) வேண்டும்‌. அதன்‌ நுனி தீக்ஷ்ண்யமாக 
இருக்க வேண்டும்‌. 

புத்திக்‌ கூர்மைக்கு தர்ப்பத்தை உதாரணம்‌ 
சொல்வதுண்டு. ஏக ஸந்த கிராஹி - ஒருமுறை 
சொன்னாலே நன்றாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்பவன்‌. குசாக்ர 
புத்தியுடையவன்‌... இவர்களை தர்ப்பத்தைக்‌ கொண்டு 
உவமிப்பது உண்டு. கூர்மையான தர்ப்பத்துக்குள்ளே 
விச்வாமித்ர தர்ப்பம்‌ என்றே ஒரு வகையுண்டு. அதன்‌ 
நுனிதான்‌ ரொம்பக்‌ கூர்மை. 

அந்த மாதிரி தர்ப்பம்‌ இருந்து அதில்‌ பவித்திரத்தைச்‌ 
செய்து போட்டுக்‌ கொண்டால்‌ பெரும்‌ பயனைத்‌ தரும்‌. 
அதைப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு செய்கிற சங்கல்பத்துக்கு 
பங்கமே ஏற்படாது. 

இப்படிப்பட்ட தர்ப்பத்தை கிரஹித்து வருவதிலிருந்து 
யஜ்ஞ காரியம்‌ ஆரம்பமாகிறது. அதிலேயே ஏராளமாக 
சிரத்தை காட்டவேண்டும்‌. 

முதலில்‌ நல்ல நாள்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. அது 
விளைகிற இடத்துக்குப்‌ போக வேண்டும்‌. சுத்தமான 
இடத்திலேதான்‌ தர்ப்பம்‌ விளையும்‌. 

தர்த்தத்தினுடைய இன்னொரு ஸ்வரூபம்‌ தான்‌ 
தர்ப்பம்‌. “தீர்த்தம்‌ வேறு தர்ப்பம்‌ வேறு என்று நினைக்காதே: 
என்கிறது வேதம்‌! 

படு. இந்திரன்‌ ஒரு முறை 

இதற்கு ஒரு கதையுண்டு 
வஜ்ராயுதத்தை எடுத்து விருத்தராசுரன்‌ மீது பிரயோகம்‌ 
பண்ணினான்‌. அனால்‌ வஜ்ராயுதத்தால அவனை ஒறு 
செய்ய முடியவில்லை. ஏதோ வைக்கோலால்‌ தட்டுகிற 
மாதிரி அசுரனைத்‌ தட்டிவிட்டு விழுந்து விட்டது. 
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பிரும்மா இதைப்‌ பார்த்தார்‌. 
வஜ்ராயுதத்தை எடுத்து, கமண்டலத்‌ 
திலேயிருந்த தண்ணீரில்‌ ஒரு நனைப்பு 
நனைத்துக்‌ கொடுத்தார்‌... “இப்போ 
இதைப்‌ பிரயோகம்‌ பண்ணு என்றார்‌, 
இந்திரனிடம்‌. இந்திரன்‌ அவ்வாறே 
பண்ணினான்‌. 


அந்த வஜ்ராயுதமானது விருத்தரா 
சுரனைக்‌ கண்ட துண்டமாக வெட்ட 
ஆரம்பித்து விட்டது! கையை 
வெட்டுகிறது; காலை வெட்டுறெது; 
ஒவ்வொரு அங்கமாகச்‌ செதுக்குகிறது ! 
அப்படியே ரத்தமாகக்‌ கொட்டுகிறது 
அவன்‌ உடம்பிலிருந்து... 


பார்த்தான்‌ அசுரன்‌. பிராணன்‌ | 
போகிற தறுவாயிலாவது அவன்‌ நல்லது 
செய்யலாம்‌.. அனால்‌ அவனுக்குக்‌ 
கெட்ட புத்தி! இப்படி ஓடியது அவன்‌ 
மூளை : | 


“பிரும்மாவினிடத்திலே சக்தி 
கிடையாது. இந்திரனிடத்திலும்‌ சக்தி 
கிடையாது; வஜ்ராயுதத்துக்கும்‌ சக்தி 
கிடையாது. ஆயுதத்துக்கு சக்தி, 
தீர்த்தத்தினால்தான்‌ வந்தது. அதனால்‌ ' 
தானே நம்மை வெட்டித்‌ தள்ளுகிறது ! | 

ஆகையினாலே உலகத்திலே நல்ல 
தீர்த்தமே இல்லாமல்‌ பண்ணி ! 
விடுகிறேன்‌...” என்று ரத்தம்‌ வழியக்கூடி ய | 
. உடம்பைக்‌ கொண்டு போய்‌ ஒவ்வொரு 
ஜல நிலையிலேயும்‌ தோய்த்தான்‌ ! 
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பிரும்மா பார்த்தார்‌... மொத்த 
ஐலத்தையும்‌ இவன்‌ கெடுத்து விடுவான்‌ 
போலிருக்கிறதே... என்று அவன்‌ மீதி 
வைத்திருந்த ஜலத்தையெல்லாம்‌ 
தர்ப்பமாக மாற்றி விட்டார்‌! 


இந்தக்‌ காரணத்தினால்தான்‌ 
தீர்த்தத்தின்‌ இன்னொரு வடிவமாக 
தர்ப்பையை நினைக்கிறோம்‌. நமது 
ஒவ்வொரு கர்மாவிலும்‌ தர்ப்பையைச்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. 

வீட்டில்‌ வருஷம்‌ பூராவும்‌ 
இருக்கட்டும்‌ என்று வெயில்‌ காலத்திலே 
ஜாடி ஜாடியாய்‌ ஊறுகாய்‌ போட்டு 
வைத்து விடுவார்கள்‌. கிரஹணம்‌ 
வந்தால்‌ அதைக்‌ கொண்டு போய்‌ 
வாசலில்‌ கொட்டி விட முடியுமா...? 
குடும்பத்தை ரக்ஷிக்க வேண்டிய 
பொறுப்பு இருக்கிறவர்கள்‌ அப்படிச்‌ 
செய்வதை ஒப்புக்‌ கொள்வார்களா 
யென்ன...? 

சாஸ்திரம்‌ என்ன சொல்கிறது... ? 
இரஹணத்துக்குப்‌ பின்‌ தீர்த்தத்தினாலே 
கிரஹத்தை அலம்பிவிடு என்கிறது. 
இல்லையா... ? ஊறுகாயை சுத்தி 
பண்ணுவதற்கு அதுவும்‌ ஜலத்தில்‌ 
அலம்பப்பட்டதாக அக வேண்டும்‌. 
எனவே தான்‌ ஜலத்துக்கு ஈடான 
இரண்டு தர்ப்பத்தைக்‌ கிள்ளி 
ஊறுகாய்ப்‌ பானையிலே போட்டு 
வைக்கிறோம்‌. அப்படிச்‌ செய்தால்‌ 
அதற்கு கிரஹண தோஷம்‌ ஏற்படுவ 
தில்லை. 
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நெய்யைக்‌ கொண்டு ஹோமம்‌ வளர்க்கிறோம்‌. அந்த 
நெய்க்கு சுத்தி ஏற்பட வேண்டும்‌ என்பதற்காக, அதிலே 
இரண்டு தர்ப்பையை எடுத்துக்‌ கிள்ளிப்‌ போடுகிறோம்‌. 

இப்படி, அபர கர்மாவாகட்டும்‌, பூர்வகர்மா 
வாகட்டும்‌ கோவில்‌ பிரதிஷ்டையாகட்டும்‌.. எல்லா 
கர்மாவிலேயும்‌ தர்ப்பை ஏற்றமுடையதாய்‌ இருக்கிறது. 


துர்ப்பை விளைகிற இடம்‌ பவித்ரமான இடம்‌ என்று 
சொன்னேன்‌. தூய புல்‌' விளையும்‌ இடம்தான்‌ தூப்புல்‌ 
என்று அழைக்கப்படுகிறது. சுவாமி தேசிகன்‌ அவதாரம்‌ 
செய்த ஸ்தலம்‌ அது. 


தர்ப்பையை எடுப்பதற்கும்‌ சாஸ்திரம்‌ உண்டு. 
பன்னிரண்டு பிடி உயரம்‌ இருக்கிற தர்ப்பையைத்‌ தேர்ந்‌ 
தெடுத்து, கீழேயிருந்து நான்கு பிடி. விட்டுத்தான்‌ அறுக்க 
வேண்டும்‌. 


நம்‌ கிரஹத்தில்‌ நல்லது நடக்க வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காக அதை வேரோடு பிடுங்கிவிடக்‌ கூடாது. அடியோடு 
அழித்து விட்டால்‌ பிறருக்கு வேண்டாமா...? அது 
மட்டுமல்ல, “தாவர வர்க்கத்திடமும்‌ கருணை காட்டு' 
என்கிறது சாஸ்திரம்‌. “உனக்கு வேண்டியதை மட்டும்‌ ரஹி; 
எடுத்துக்‌ கொள்‌” அதையும்‌ வாழ விடு.. அப்போதுதான்‌ நீ 
ஜீவிக்க முடியும்‌..." என்கிறது. 


அதன்படி தர்ப்பத்தை எடுத்து அரி அரியாக வைக்க 
வேண்டும்‌. அதன்‌ பிறகு அதையே கயிறாகத்‌ இரித்துக்‌ கட்ட 
வேண்டும்‌. அப்படியும்‌ திரஸில்‌ வைத்து யக்ஞ 
வ௱டிகைக்குக்‌ கொண்டு வந்து இறக்‌ வைக்க வேண்டும்‌: 


இது கர்மா... 


இதையெல்லா ம்‌ ம செய்கிறார்கள்‌ என்பதையும்‌ 
வேதமே சொல்கிறது. இந்திராணி தர்ப்பையை அறுக்க 
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எய்ய பயப்பட ட்ட்ட் பட்டம்‌ ப பக ட க த ததத தது 
பூஷா என்கிற தேவதை கட்டி வைக்கிறாள்‌. சாக்ஷாத்‌ 
பிரஹஸ்பதியே - தேவகுரு - அதைத்‌ தலையிலே சுமந்து 
வந்து யக்ஞவாடிகையிலே வைக்கிறார்‌. 

இப்படி சமஸ்த தேவதைகளும்‌ செய்யக்‌ கூடிய 
காரியத்துக்கு, அந்த ஸ்தானத்துக்கு அதிபதியாய்‌, 
காரியத்துக்குக்‌ காரணமாய்‌ இருக்கக்கூடியவன்‌ விஷ்ணு. 

சர்வதேவாந்தர்யாமியாய்‌ இருந்து, இந்த தர்ப்ப 
சங்க்ரஹணம்‌ என்கிற காரியத்தை நடத்தி வைக்கிறான்‌ 
அவன்‌ என்று வேதமே சொல்கிறது. 


ஒம்‌ விஷ்ணவே நம: என்று சொல்கிற போது, 
“வேதத்தில்‌, கர்ம காண்டத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட விஷ்ணு 
வுக்கு நமஸ்காரம்‌. அவனை நான்‌ வணங்குகிறேன்‌. அவன்‌ 
பொருட்டே இந்த ஆத்மா...” என்று அர்ததமாகிறது. 

இதை பகவானே விளக்கிச்‌ சொல்கிறான்‌. எப்போது 
என்று கேட்டால்‌, விதுரருடைய கிரஹத்துக்கு அவன்‌ 
எழுந்தருளும்போது. 


விதுரனுடைய ரெஹத்துக்குப்‌ புறப்பட்டுப்‌ 
போகிறான்‌ பரமாத்மா! பீஷ்ம துரோணாதிகளெல்லாம்‌ 
அவனுக்காகப்‌ பூர்ண கும்பத்தை வைத்துக்‌ கொண்டு 
காத்திருக்கிறார்கள்‌. துரியோதனன்தான்‌ ரொம்ப 
அதிகமான அவலுடன்‌ காத்திருக்கிறான்‌. 

எப்போதுமே உலக வழக்கம்‌ இதுதான்‌: எல்லா 
வற்றையும்‌ கத்தம்‌ செய்து எடுத்து வைத்துக்‌ கொண்டு 
காத்திருந்தால்‌ எதிர்பார்த்த நபர்‌ வரமாட்டார்‌! எதுவுமே 
இல்லாத ஒருவர்‌ வீட்டிலே எதிர்பாராது வந்து நிற்பார்‌ 
அதிதி! அந்த கிரஹத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ திணறிப்‌ 
போவார்கள்‌. 

அப்படித்தான்‌ பரமாத்மாவும்‌, அர்ப்பணம்‌ 
செய்வதற்கு எதுவுமே இல்லாத வீட்டிலே, விதுரர்‌ 
வீட்டிலே - போய்‌ நிற்கிறார்‌. 

விதுரர்‌ பாவம்‌! அசனத்தைப்‌ போட்டுத்‌ தடவி 
தடவிப்‌ பார்க்கிறார்‌. ஒரு வாை 


்‌ மப்‌ பழத்தை உரித்து, 
பழத்தைக்‌ கீழே போட்டுவிட்டுத்‌ தோலை புகவானிடம்‌ 
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கொடுக்கிறார்‌ ! அவனும்‌ விதுரனுடைய பக்தியைப்‌ பார்த்து 
அந்தத்‌ தோலை அனந்தமாகச்‌ சாப்பிடுகிறான்‌. விதுரருக்கு 
இதைப்‌ பார்த்த பிறகும்‌ பகவான்‌ தோலைச்‌ சாப்பிடு 
கிறானே என்று தெரியவில்லை; சாப்பிடுறெவருக்கும்‌ 
அதன்‌ சுவை வித்தியாசமாகத்‌ தெரியவில்லை.. ! 

அகையினாலே, வஸ்துவை பகவான்‌ பார்ப்பதில்லை, 
பக்தியைத்தான்‌ பார்க்கிறான்‌ என்பது தெரிகிறது 
அல்லவா ! 

அயிரம்‌ அண்டா சர்க்கரைப்‌ பொங்கல்‌ பண்ணி 
வைத்துக்‌ கொண்டு, “இவ்வளவையும்‌ நான்தான்‌ 
பண்ணினேன்‌” என்கிறார்‌ ஒருத்தர்‌. அதைக்‌ கேட்பவர்‌ 
ஒத்து பாடுகிறார்‌: ்‌ 

“இவ்வளவு நெய்‌ குத்தி வேறெங்கே 
பண்ணுவார்கள்‌...? இங்கேதானே நடக்கிறது...” போச்சு! 
இப்படிப்‌ பேசினால்‌ அந்த சர்க்கரைப்‌ பொங்கலை 
பகவான்‌ திரும்பிப்‌ பார்ப்பானோ? நிச்சயம்‌ பார்க்க 
மாட்டான்‌ ! 

நாம்‌ ஒன்றுமே செய்ய வேண்டாம்‌. ஓர்‌ அஞ்சலி 
சமர்ப்பித்தாலே போதும்‌. அதை பகவான்‌ ஏற்கிறான்‌. 
வஸ்துவை அவன்‌ பார்ப்பதில்லை; பக்தியைத்தான்‌ 
பார்க்கிறான்‌ என்பதை நாம்‌ உணர வேண்டும்‌. விதுரர்‌ 
கொடுத்தார்‌ என்பதற்காகத்‌ தோலையே சாப்பிட்டு 
சந்தோஷம்‌ அடைந்தவன்‌ அவன்‌! 

விதுரரோடு அங்கே கெளரவர்கள்‌ அவைக்குப்‌ 
போகிறான்‌ பரமாத்மா. 

துரியோதனன்‌ கேட்கிறான்‌: 
ணாதிகளெல்லாம்‌ உனக்காகக்‌ 
சக்ரவர்த்திகளெல்லாம்‌ காத்துக்‌ 
யெல்லாம்‌ தாண்டி, நீ உன்‌ 


“பீஷ்ம துரோ 
காத்திருக்கிறார்கள்‌... 
ண்டிருக்கையில்‌, எங்களை 
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வடட அத்தம்‌ ட டட்டடட ம ததத ககக ககக அ அள்‌ டட 
சாமான்ய புத்தியைக்‌ காட்டி, இப்படிப்‌ போய்‌ ஒரு 
சாமான்ய கிரஹத்திலே சாப்பிட்டுவிட்டு வந்திருக்‌ 
திறாயே...!” என்கிறான்‌. எப்பேர்ப்பட்ட துஷ்டன்‌ அவன்‌! 
என்ன அகங்காரமுடன்‌ பேசுகிறான்‌ பாருங்கள்‌ ! 

அவனுக்குப்‌ பகவான்‌ சாவதானமாக, நிதானமாக 
பதில்‌ சொல்கிறான்‌: 

சுத்தம்‌ பாகவதஸ்யான்னம்‌ 

சுத்தம்‌ பாகீரதீ ஜலம்‌ 

சுத்தம்‌ விஷ்ணுபத த்யானம்‌ 

சுத்தம்‌ ஏகாதசீ வ்ரதம்‌ 

- அழகான சுலோகம்‌! பகவானே சொன்னது. அவன்‌ 
எதையெதை சுத்தம்‌ என்று சொன்னானோ அதையெல்‌ 
லாம்‌ நாம்‌ கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 

துரியோதனனுக்கெதிரிலே சொன்ன விஷயம்‌ அது. 
நாமெல்லாம்‌ துரியோதனனைப்‌ போல்‌ அவ்வளவு தப்பு 
பண்ணவில்லையே... அது நமக்கே தெரியும்‌. அதனால்‌ 
பகவான்‌ நமக்குக்‌ கட்டா 
யம்‌ அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணு 
வான்‌ - அவன்‌ சொற்களை 
நாம்‌ பிடித்துக்‌ கொள்வோ 
மேயானால்‌... 

சுவாமி தேசிகன்‌ 
திருப்புட்குழி எம்பெருமான்‌ 
விஜயராகவனைப்‌ பார்த்து 
இதைத்தான்‌ கேட்கிறார்‌: 
“ஹே விஜயராகவா! நீ 
சரணாகதரக்ணம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌ என்கிற தீர்க்க 
விரதம்‌ உடையவன்‌. 
உன்னாலே என்னை விட 
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முடியாது.. “விபீஷணன்‌ என்ன... அந்த ராவணனே 
வந்தாலும்‌ அபயம்‌ அளிப்பேன்‌' என்று சொன்னவன்‌ 
அல்லவா நீ...! நான்‌ என்ன அந்த ராவணன்‌ அளவுக்குத்‌ 


தப்பு பண்ணியவனா...? ராவணனையே ரக்ஷிக்கிறேன்‌ 
என்று சொன்ன உன்னால்‌ என்னை விடமுடியுமா 
என்ன...?” என்று கேட்கிறார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 


அந்த மாதிரிதான்‌ நாமும்‌.. துரியோதனன்‌ அளவுக்கு 
அக்கிரமங்கள்‌ நிச்சயமாக நாம்‌ பண்ணவில்லை. அதனால்‌ 
பகவான்‌ சொன்ன “சுத்தம்‌ பாகவதஸ்யான்னம்‌' என்கிற 
சுலோகத்தின்படி நடந்தால்‌ நமக்கு நிச்சயம்‌ பலன்‌ உண்டு. 


“சுத்தம்‌ பாகவதஸ்யான்னம்‌... என்ன பொருள்‌ 
இதற்கு? பாகவதோத்தமர்கள்‌ உண்ட சேஷம்‌ 
தூய்மையானது என்று பொருள்‌. சேஷம்‌ என்றால்‌ எச்சில்‌ 
பதார்த்தம்‌ தகிடையாது!... ஒரு பாத்திரத்திலிருந்து 
அன்னத்தை எடுத்துப்‌ பரிமாறிய பிறகு, பாத்திரத்தில்‌ 
மிச்சமிருக்கிறதே.. அதைத்தான்‌ சேஷம்‌ என்பது. 

பாகவதோத்தமர்கள்‌ 
உண்ட சேஷத்தை நாம்‌ 
சாப்பிட்டால்‌, எவ்வளவு 
தான்‌ பாப புத்தி இருந்தா 
லும்‌ அதை நீக்கிவிடும்‌. 
பாவத்தைச்‌ செய்யத்‌ 
தூண்டுகிற கெட்ட எண்‌ 
ணம்‌ உள்ளே இருக்கிறது. 
பாருங்கள்‌. அந்தக்‌ கெட்ட 
வாசனையைப்‌ போக்கி 
விடும்‌, பாகவதசேஷம்‌. இந்த 
அன்னத்துக்கு எவ்வளவோ 
சக்தி இருக்கிறது என்பதால்‌ 
நாம்‌ இதை விரும்பிச்‌ 
சாப்பிட வேண்டும்‌. 


ய்‌ 
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குலசேகர அழ்வாருக்கு ஒரு அசை... என்ன அசை... 


“எம்பெருமான்‌ ஈசன்‌ எழில்வேங்கட மலைமேல்‌ 
தம்பகமாய்‌ நிற்கும்‌ தவமுடையேன்‌ ஆவேனே... ?' 


அவன்‌ எழில்‌ மலையில்‌, அவன்‌ அந்தரங்கத்தில்‌, 
அவன்‌ கோயிலில்‌ ஒரு கம்பமாக நிற்பேனே...' என்றார்‌. 


ஒரு கம்பமாக நிற்கும்‌ ஜன்மா அவருக்குப்‌ 
போதுமாம்‌. “படியாய்க்‌ இடந்து உனது பவளவாய்‌ 
காண்பேனே..' என்று சொன்னவர்‌ தானே! 


திருப்பதியிலே கர்ப கிரஹத்துக்கு முன்னால்‌ ஒரு 
படி - குலசேகரன்‌ படி என்றே அதற்குப்‌ பெயர்‌. “அந்தப்‌ 
படியாய்‌ இருப்பேனே” என்கிறார்‌ அவர்‌. 


நாம்‌ சிரமப்பட்டு “இயூ'விலே நின்று கட்டத்தில்‌ 
போனால்‌, பகவானை சேவிக்கப்‌ போகிற சமயத்தில்‌ “ஒருகு 
ஜருகு' என்று வெளியே அனுப்புகிறார்கள்‌. சேவிக்க 
விடுவதில்லை... பார்த்தார்‌ அழ்வார்‌.. படியாகவே இடந்து 
உன்‌ பவளவாய்‌ காண்பேனே என்று முடிவுசெய்து 
விட்டார்‌. அங்கே போய்‌ அசேதனமாகப்‌ படுத்து கொண்டு 
விட்டால்‌ யார்‌ ஜருகு ஜரூகு என்று விரட்ட முடியும்‌! 
எல்லோரும்‌ கதவைச்‌ சாத்திக்‌ கொண்டு போகட்டுமே,, 
போன பிறகும்‌ அவன்‌ அதர பல்லவத்தை நாம்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருக்கலாம்‌... ! 


திருப்பதி போய்‌ வந்தேன்‌ என்று நாம்‌ கணநேர 
தரிசனத்தைப்‌ பெருமையாகச்‌ சொல்கிறோம்‌. அங்கேயே 
இருக்கும்‌ கல்‌ எத்தனை நேரம்‌ பகவானை சேவிக்றைது! 
பார்த்துப்‌ பார்த்து அனுபவிக்கிறது! அதனால்தான்‌ அந்தத்‌ 
திருமலையில்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றாகப்‌ பி 
படுகிறார்‌ அம்வார்‌. சுனையிலே மீனா 
பாகவத ஸ்பரிசம்‌ ஏற்படுமே... 
கம்பமாய்ப்‌ பிறப்பேனோ...?” 


றக்க அசைப்‌ 
கப்‌ பிறந்தால்‌ 
“ஏதேனும்‌ அவேனே..? 
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ஏன்‌ கம்பத்தைத்‌ தேர்ந்தெடுத்தார்‌...? 

கம்பத்திலே நரசிம்ஹன்‌ இருக்கிறான்‌. ஸ்தம்ப 
டிம்பன்‌ கம்பக்குழந்தை என்றே அவனுக்கொரு பெயர்‌, 
அதனால்தான்‌ கிரஹங்களிலெல்லாம்‌ பூர்வ காலத்திலே 
நிறைய கம்பங்கள்‌ வைத்து வீடு கட்டினார்கள்‌. 

இஞ்சிமேட்டு அழகிய சிங்கர்‌, கம்பத்துப்‌ பக்கம்‌ கால்‌ 
வைத்துப்‌ படுக்க மாட்டார்‌! அதன்‌ உள்ளே நரசிம்ஹன்‌ 
இருக்கிறான்‌ அல்லவா. ! 

கிரஹங்களில்‌ நம்மை அறியாமலே கம்பத்தைச்‌ சுற்றி 
வரும்போது பகவானைச்‌ சுற்றி வலம்‌ வருகிற பலன்‌ 
ஏற்படுகிறது.. இதை உத்தேசித்துத்தான்‌ நிறைய கம்பங்கள்‌ 
வைப்பார்கள்‌. 

கோயில்‌ உள்ளேயும்‌ கம்பங்கள்‌ உண்டு, “கோவிந்தா” 
கோவிந்தா” என்று பக்தர்கள்‌ கியூவிலே நின்றபடி. கம்பத்தில்‌ 
சாய்ந்து பெருமூச்சு விடுகிறார்கள்‌. 

“அடடா! பக்தர்களெல்லாம்‌ உன்‌ திருநாமத்தைச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டு வருகிற போது, அவர்கள்‌ சாய்ந்து 
கொள்ள ஓர்‌ உறுதுணையாக நான்‌ நிற்பேனே' என்பது ஓர்‌ 
அர்த்தம்‌, குலசேகர ஆழ்வார்‌ பாட்டுக்கு. 

இன்னொரு அர்த்தம்‌...? 

“தோசை கண்டேன்‌ 

வடை கண்டேன்‌ 

புளியோதரையும்‌ கண்டேன்‌ ! 

கம்பத்தில்‌ துடைக்கவும்‌ கண்டேன்‌!” 

பகவ௱னை சேவித்து, பிரசாதத்தை வாங்கி 
உண்பவர்கள்‌ கையலம்ப சுவாமி புஷ்கரிணியைத்‌ தேடிக்‌ 
கொண்டா போகிறார்கள்‌? பக்கத்திலேயுள்ள கம்பத்திலே 
கையைத்‌ தடவிவிடுகிறார்கள்‌ ! 
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அந்தக்‌ கம்பம்‌ மெளனமாய்‌ இருக்கிறது. நாமானால்‌ 
கேட்டுவிடுவோம்‌... “ஏன்‌ சுவாமி இப்படி மேலே 
துடைக்கிறீர்‌ ?” என்று. அனால்‌ கம்பம்‌ கேட்குமா ! “பாகவத 
சேஷம்‌ கிடைக்கிறதே' என்று சந்தோஷமாய்‌ அதை 
ஏற்கிறது கம்பம்‌! 

“சுத்தம்‌ பாகவதஸ்யான்னம்‌' என்றது இதைத்தான்‌ ! 

எப்படி. பாகவத சேஷத்தைச்‌ சாப்பிட்டால்‌ நம்‌ நல்ல 
புத்தி வளருமோ, அதே போல்‌ துஷ்டர்களுடைய வீட்டிலே 
நாம்‌ உண்பதால்‌ நேர்‌ எதிர்‌ விளைவு உண்டாகும்‌. 


இதற்கு ஒரு சுதையிருக்றெது: 

ஒரு கிரஹத்திலே அதிதி ஒருவரைச்‌ சாப்பிட 
அழைத்தார்கள்‌. வந்தவர்‌ சாப்பிட்டு முடித்துப்‌ புழக்கடைப்‌ 
பக்கம்‌ போனார்‌. வீட்டுக்காரர்‌ அவரை உட்கார வைத்துச்‌ 
சம்பாவனை பண்ண வேண்டும்‌ என்று சம்ப்ரமமான 
ஏற்பாடுகள்‌ செய்திருந்தார்‌. 

புழக்கடையில்‌ கையலம்பப்‌ போனவரோ வரவே 
யில்லை! எட்டிப்‌ பார்த்தால்‌ அவரைக்‌ காணோம்‌ ! அவரை 
மாத்திரமல்ல... கொல்லையில்‌ கட்டி வைத்திருந்த 
பசுவையும்‌ காணோம்‌! 


பசுவை அவசர அவசரமாகத்‌ தேடுகிறார்கள்‌ 
வீட்டிலே! அதற்குள்‌ வாசலில்‌ ஒருத்தர்‌ வந்து சேர்ந்தார்‌. 

“ஏன்ன சுவாமி! உங்கள்‌ ரெஹத்திலே இன்றைக்கு 
என்ன விசேஷம்‌? கோதானம்‌ பண்ணியிருக்கிறீர்கள்‌ 
போலிருக்கிறதே...” என்றார்‌. 

“விசேஷம்‌ எதுவுமில்லையே... 


பண்ணவில்லையே... ?” னம்‌ அனுப நாம்‌ 


“அப்படியானால்‌ ஊர்க்கோடியில்‌ உங்கள்‌ பசுவை 
ஒருத்தன்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு போடிறானே...2! அது உங்கள்‌ 
வீட்டுப்‌ பசுதான்‌...” 
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கூட நாலு பேரை அழைத்துக்‌ கொண்டு ஊர்க்‌ 
கோடிக்கு ஓடினார்‌ அந்த வீட்டுக்காரர்‌. போனால்‌, 
பசுவையும்‌ கன்றையும்‌ ஒட்டிக்‌ கொண்டு போய்க்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்‌ விருந்துக்கு வந்தவர்‌! 

கிடுகிடுவென்று நாலு பேராகப்‌ போய்‌ அவரைப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. “ஐயா! சாதத்தைப்‌ போட்டு 
விட்டுக்‌ கையலம்பி வருவீர்கள்‌ என்று காத்திருந்தால்‌ 
இப்படி பசுவைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு போய்விட்டீரே... 
இதற்கு என்ன அர்த்தம்‌!” என்று கேட்டார்‌. 

உடனே அந்த அதிதி “ஒ' வென்று அழ ஆரம்பித்து 
விட்டார்‌. அங்கேயே வயல்காட்டிலேயே உட்கார்ந்து அழ 
அரம்பித்து விட்டார்‌! 

்‌.. என்ன சொல்லி அழுதார்‌ அவர்‌? 

“ஒரு தப்பும்‌ பண்ணாத நான்‌ இன்றைய தினம்‌ 
பசுவைத்‌ திருடினேன்‌ என்று சொன்னால்‌, ஒரு வேளை 
உங்கள்‌ இரஹத்திலே சாப்பிட்டதனால்‌ இந்த புத்தி 
வந்ததோ... ? இந்த ஒரு நாளிலேயே இப்படி புத்தி மாறியது 
என்றால்‌ இன்னும்‌ நாலு நாட்கள்‌ உட்கார்ந்து சாப்பிட்டி 
ருந்தால்‌ நான்‌ எவ்வளவு பெரிய திருடனாக மாறியிருப்‌ 
பேனோ? என்னென்ன அக்கிரமங்களெல்லாம்‌ பண்ணும்‌ 
படியாகியிருக்குமோ? எனக்குச்‌ சாதம்‌ போட்டு கெடுத்து 
விட்டீரே...!” என்றார்‌! 


~~ 


[3] 


“சாதம்‌ போட்டு என்னைக்‌ கெடுத்து விட்டீரே.” 
என்று வந்த விருந்தினர்‌ அழுத கதையைச்‌ சொன்னேன்‌. 
எதற்குச்‌ சொன்னேன்‌ என்றால்‌, இந்த காரணத்தினால்‌ 
தான்‌ மகான்கள்‌ கண்ட கண்ட இடத்திலெல்லாம்‌ 
சாப்பிடக்‌ கூடாது என்று நியமமாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 


யாராவது சாப்பிடக்‌ கூப்பிட்டால்‌, அந்த வீடு 
எப்படி இருக்கிறது...? நியாயார்த்தமாக இருக்கிறதா? அந்த 
கிரஹத்தில்‌ பொருள்‌ எப்படி சம்பாதிக்கப்படுறெது? 
அங்கே நித்தியம்‌ தேவதார்ச்சனை நடக்கிறதா? பகவத்‌ 
ஆராதனம்‌ நடக்கிறதா? அந்தக்‌ குடும்பத்தார்‌ நல்ல 
முறையில்‌ இருக்கிறார்களா? என்றெல்லாம்‌ பார்த்துத்தான்‌ 
சாப்பிடுவார்கள்‌. 


ஆக, சுத்தம்‌ பாகவதஸ்யான்னம்‌! பாகவதோத்த 
மர்கள்‌ வீட்டில்‌ சாப்பிடுவதே நல்ல புத்தியை விருத்தி 
பண்ணும்‌, கண்ட இடத்திலே சாப்பிட்டால்‌ குணத்தைக்‌ 
கெடுத்துவிடும்‌. 

பகவான்‌ துரியோதனனுக்கு அளித்த விளக்கத்தை 
அன்னத்திலே தான்‌ ஆரம்பிக்கிறான்‌. அதனாலேயே 
அன்னத்தினுடைய முக்கியத்துவம்‌ தெரிகிறது. 
ப... அடுத்தது, சுத்தம்‌ பாரத ஜலம்‌! பகவான்‌ 
சொல்லியிருப்பதைத்தான்‌ ஆது சங்கர பகவத்‌ பாதாள்‌ 
பஜகோவிந்தத்திலே சொல்றார்‌. 


“கங்கா ஜல லவ கணிகா ்‌ 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $ 235 
__ ப ப்பட ல க அலத ததத 
கங்கையிலே போய்‌ பூர்ணமாக எடுத்து எடுத்துச்‌ 
சாப்பிட வேண்டும்‌ என்பதில்லை... கொஞ்சமாக எடுத்து 
ஆசமனம்‌ செய்தாலே. போதும்‌. கங்கை ஜலம்‌ துளியளவு 
உள்ளே போனால்‌ நம்மைப்‌ பாவனமாக்கிவிடும்‌. கங்கா 
கங்கா என்று சொன்னாலே கூட பவித்திரத்தை ஏற்படுத்தி 
விடுமே! கங்கையிலே போய்‌ நீராட வேண்டும்‌ என்பது கூட 
இல்லை. 
இங்கே பட்டண வாழ்க்கையிலே நாம்‌ மிகவும்‌ 
சங்கோசமாகத்தான்‌ (சிக்கனமாக) குளிக்க வேண்டியிருக்‌ 
கிறது. ஆற்றிலே குளிக்கிற மாதிரி முங்கிக்‌ குளிப்பதெல்லாம்‌ 
முடியாத செயல்‌. தீர்த்தத்தை எடுத்து 'பக்‌'கெட்டில்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டு மொண்டு மொண்டு ஊற்றிக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. அனால்‌, அப்படிக்‌ குளிக்கும்போதும்‌ ஒரு 
சுலோகத்தைச்‌ சொல்லிக்‌ குளிக்கலாம்‌. 


கங்கேச யமுனே சைவ 

கோதாவரி ஸரஸ்வதீ 

நர்மதே சிந்து காவோ 

ஜலேஸ்மின்‌ சந்நிதிம்‌ குரு... 

“இதோ எடுத்து வைத்திருக்கிறேனே (வாளியில்‌) இந்த 
ஜலம்‌ பரிசுத்தமானதில்லை என்பது எனக்கு நன்றாகவே 
தெரியும்‌. இதிலே குளிப்பதென்பது அவ்வளவு சுத்தமில்லை. 
இருந்தாலும்‌, இத்யாதி நதிகளை தியானம்‌ பண்ணுகிறேன்‌. 
அந்த நதிகளெல்லாம்‌ வந்து இங்கே இருந்து என்னை 
நன்றாகக்‌ குளித்தவனாக அத்கட்டும்‌.' என்று மனத்தாலே 
நினைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. இந்த சுலோகத்தைச்‌ சொல்லி 
தியானம்‌ பண்ண முடியாதா என்ன...? 

கட்டாயம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
எம்பெருமான்‌ விஷ்ணுவினுடைய திருவடியிலே ஒரு கணம்‌ 

ட்ட இர்த்தத்துக்கு அவ்வளவு Cg அவனுடைய 
தன்‌ இர்த்தமல்லவா அந்த கங்கை! 


ஏனென்றால்‌ 
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ஓங்கி உலகளந்த உத்தமன்‌! அவன்‌ அப்படி ஓங்கி 
அளந்தபோது, அவன்‌ திருவடி மேலே பிரும்மாவுடைய 
சத்தியலோகத்துக்குப்‌ போய்‌ நிற்கிறது ! கர்ப்பத்து சிசுவைச்‌ 
சுற்றி ஜலம்‌ இருக்கிற மாதிரி, நமது இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தைச்‌ 
சுற்றிலும்‌, அவரண ஜலம்‌ என்பதாக உண்டு. பகவானின்‌ 
திருவடி. அந்த ஆவரண ஜலத்தைக்‌ கிழித்துக்‌ கொண்டு 
நிற்கிறது. அந்தத்‌ திருவடியைத்‌ தடவிக்‌ கொண்டு ஆவரண 
ஜலம்‌ வருகிறது. அதோடு சேர்ந்து பிரும்மா தம்‌ 
கமண்டலத்திலிருந்து பரமாத்மாவின்‌ பாதத்தை 
அலம்புவதற்காக விடுகிற ஜலமும்‌ விழுகிறது. இப்படி 
பிரும்மாவால்‌ விடப்பட்ட தீர்த்தம்‌ தான்‌ பரதன்‌ 
தவத்தினாலே பூலோகத்துக்கு வந்து, கழே பாதாள லோகம்‌ 
வரையில்‌ பாய்ந்தது! மூன்று லோகத்திலும்‌ ஓடியதாலே 
திரிபதகா என்றொரு பெயர்‌ கங்கைக்கு. ஜன்னு 
மஹரிஷியின்‌ செவி வழியே வெளிப்பட்டதனாலே 
ஜான்னவி என்று இன்னொரு பெயர்‌. 


சுவாமி தேசிகன்‌ ஒரிடத்திலே சொல்கிறார்‌. “விடாய்‌ 
தீர கங்கா ஸ்நானம்‌ பண்ணுவாரைப்‌ போலே... 


விடாய்‌ என்றால்‌ களைப்பு! ஒருத்தர்‌ பகலெல்லாம்‌ 
வேலை செய்கிறார்‌. அவர்‌ மேலெல்லாம்‌ சுண்ணாம்பும்‌ 
தூசியுமாய்ப்‌ படிந்து கடக்கிறது. இத்தனை நாழி வீட்டு 
வேலைகள்‌ செய்தவர்‌ இனி போய்க்‌ குளிக்க வேண்டும்‌ 
என்று எண்ணுகிறார்‌. அந்த நபர்‌ வீட்டுக்குப்‌ பக்கத்திலோ 
கங்கை அழகாக ஓடுகிறது. அதன்‌ கரையில்‌ அழகாய்‌ 
யஜ்ஞமும்‌ நடக்கிறது. உடலிலே புழுதி கண்டவர்‌ அந்த்‌ 
கங்கையிலே போய்க்‌ குளிக்கிறார்‌. உடலின்‌ அழுக்கு 
தீருவதற்காகத்‌ தேய்த்துத்‌ தேய்த்துக்‌ குளிக்கிறார்‌: 
அழுக்கெல்லாம்‌ போகும்போதே அவரையறியாமல்‌ 
இன்னொன்றும்‌ போய்‌ விடுகிறது... என்னது அது... 
பாவமும்‌ சேர்ந்து போய்விடுகிறது... ! 
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TT கவை கை அதத த ததை அதனை பததி 
பகவானுடைய திருப்பாதத்திலே ஒரு க்ஷணம்‌ பட்ட 
தீர்த்தத்துக்கே இந்த மகிமை என்றால்‌, அந்தத்‌ 
திருவடியையே பற்றிக்‌ கொண்டவர்களுக்கு எவ்வளவு 
மகிமை! 
அகையினாலேதான்‌ “கங்கா ஐல லவ கணிகா பீதா...” 
என்றார்‌ அதிசங்கரர்‌. 
பகவான்‌, தானே கங்கையைக்‌ கொண்டாடினான்‌. 
சுத்தம்‌ பாரதீ ஜலம்‌. 


அதோடு விட்டு விடவில்லை பகவான்‌. துரியோதன 
னுக்கு இன்னும்‌ கூட எடுத்துச்‌ சொல்கிறான்‌. 

“சுத்தம்‌ விஷ்ணு பத தியானம்‌..' 

விஷ்ணு என்கிற பெயரையுடைய அவனுடைய 
திருவடி. தியானமிருக்கிறதே, அது ரொம்ப சுத்தம்‌. 

சொல்கிறவன்‌ யார்‌...? விஷ்ணுவேதான்‌ 
சொல்கிறான்‌. ஆகையினாலே விஷ்ணு பத தியானம்‌ பரம 
சுத்தம்‌. 

இங்கே சொல்வதை ஓரிடத்திலே செயலாகவே 
நிரூபித்துக்‌ காட்டினான்‌ பரமாத்மா. எங்கே நிரூபித்தான்‌ 
என்றால்‌ இருஷ்ணாவதாரத்தில்‌... அந்தக்‌ காட்சியை 
மகான்களெல்லாம்‌ பார்த்தார்கள்‌ மார்க்கண்டேயாதி 
மகரிஷிகளெல்லாம்‌ பார்த்தார்கள்‌. 

இருஷ்ணாவதார காலத்திலே அந்தக்‌ குழந்தையைப்‌ 
பார்க்க எல்லோரும்‌ வருகிறார்கள்‌. தட பத்‌ 

ந்தச்‌ தை என்ன செய்கிறது? வலது திருவடியைத்‌ 

ட. த்‌ விரலை வாயிலே வைத்துக்‌ கொண்டு 
சுவைத்துக்‌ கொண்டி ருக்கிறது. 

இதை எல்லோரும்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. சாமான்யமாக 
எல்லா நெஹங்களிலும்‌ குழந்தைகள்‌ இப்பப்‌ பண்ணும்‌. 
எல்லா குழந்தைகளுக்கும்‌ மூலக ௫ழததையான 
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கிருஷ்ணனும்‌ இதைப்‌ பண்ணியது - விரலை எடுத்து 
வாயிலே வைத்துக்‌ கொண்டது. அனால்‌ ஒரு பரீக்ஷை 
பண்ணுகிறாற்‌ போலேதான்‌ அந்தக்‌ காரியம்‌. 


அவதார காலத்திலே பரீக்ை பண்ணுவதே 
அவனுடைய வழக்கம்‌. நரசிம்ஹ அவதார காலத்திலும்‌ ஒரு 
பரீக்ஷை பண்ணினான்‌ பகவான்‌. 


. அளந்திட்ட தூணை ஹிரண்யன்‌ தட்ட, அங்கே 
வளர்நீதிட்ட மஹா உக்ர ரூபியாக அவதாரம்‌ செய்தான்‌ 
அல்லவா பரமாத்மா. அவ்வாறு தோன்றியவன்‌, ஹிரண்ய 
கசிபுவை மடியிலே இட்டுக்‌ கொண்டான்‌. கோபத்தில்‌ 
அவன்‌ கண்களிலிருந்து அனல்‌ பறக்கிறது! அவ்வளவு 
கோபமாய்‌ இருப்பவன்‌ ஹிரண்ய கசிபுவின்‌ மார்பைப்‌ 
பிளக்க வேண்டியதுதானே...? அவன்‌ அப்படிச்‌ செய்ய 
வில்லை! மாறாக ஒரு பரீட்சை பண்ணுறான்‌. 
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இத்தனை நாளாக இந்த ஹிரண்யன்‌ நம்மை வைதது 
வாயினாலேயா? ஹ்ருதயத்தினாலேயா ? 

வெறும்‌ வாயினாலேதான்‌ வைதான்‌ என்றால்‌ 
அவனை விட்டு விடுவோம்‌. ஹ்ருதயத்தளவில்‌ என்றால்‌ 
பிளப்போம்‌...? இப்படிப்‌ பரீட்சைப்‌ பண்ணிப்‌ பார்த்தான்‌ 
பகவான்‌ ? ஹ்ருதயத்தளவிலும்‌ வைததாலேதான்‌ 
பிளந்தான்‌. 

பகவானுக்கு யாரையும்‌ நிக்ரஹம்‌ பண்ணுகிற 
எண்ணமே கிடையாது. யாரையாவது அடிக்க வேண்டும்‌. 
சித்ரவதை பண்ண வேண்டும்‌ என்றால்‌ ஹ்ருதயத்தையும்‌ 
தொட்டுப்‌ பார்த்துத்தான்‌ முடிவு எடுக்கிறான்‌. அனால்‌ 
அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுவதானால்‌ ஹ்ருதயத்தை ரொம்பச்‌ 
சோதிப்பதில்லை, 

ஒருத்தர்‌ கோவிலுக்கே போகமாட்டார்‌. எத்தனை 
நேரமானாலும்‌ வாசல்‌ திண்ணையிலேயே உட்கார்த்‌ 
திருப்பார்‌. 

“வாரும்‌! கோவிலுக்குப்‌ போய்‌ சேவித்து வரலாமே...' 
என்று கூப்பிட்டால்‌ கூட, 

“நான்‌ வரமாட்டேன்‌...” என்பார்‌. 

ஒருநாள்‌ அவருடைய கன்றுக்குட்டி கொட்டகையி 
லிருந்து கட்டை அவிழ்த்துக்‌ கொண்டு கோவிலுக்குள்‌ 
போய்விட்டது! இவரும்‌ அதைத்‌ துரத்திக்‌ கொண்டு 
கோவிலுக்குப்‌ போகிறார்‌. 

அது என்ன பண்ணியது என்றால்‌, கிடுகிடுவென்று 
கர்பதிரஹத்துக்குப்‌ பின்னாலே பிராகாரத்திலே ஓடிப்‌ 
போய்‌ விட்டது. இவரும்‌ துரத்திக்‌ கொண்டு. TIT 
ஓடினால்‌ அது முன்னாலே துவஜஸ்தம்பம்‌ AAS வந்து 
விட்டது! மறுபடியும்‌ இந்தப்‌ பக்கம்‌ வந்தார்‌ அவர்‌. அவர்‌ 
ல்‌ கள்‌ பின்னாலே போய்விட்டது! 
சுற்றி வருவதற்குள்‌ இது ட, 0 ட்டு தடவை 
இப்படியே அவருக்குப்‌ போக்குக்‌ காட்டி எட்டு தடலை 
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சுத்தி வந்தது. அவரும்‌ அதன்‌ பின்னாலேயே ஓடிப்‌ போய்‌ 
பிடித்து அறுத்து வந்த கயிறாலேயே அதை அடித்து 
கொட்டகையிலே கொண்டு போய்க்‌ கட்டிவிட்டு வாசல்‌ 
திண்ணையிலே பழையபடி. வந்து உட்கார்ந்துவிட்டார்‌. 


உள்ளே, கர்பகிரஹத்திலே உட்கார்ந்திருக்கிற 
பகவான்‌ யோசனை பண்ணினார்‌... 


அடடா! மஹா பாவி! ஒரு நாளும்‌ அவன்‌ இங்கே 
வந்ததில்லையே... பிரதக்ஷிணம்‌ பண்ணினதில்லையே. 
இன்றைக்கு வந்து எட்டு பிரதக்ஷிணம்‌ பண்ணிவிட்டுப்‌ 
பேோய்விட்டானே? இவனுக்கு என்ன கொடுக்கலாம்‌...” 
என்று பகவானுக்கு யோசனை வந்து விட்டது. 


போனவன்‌ என்னவோ கன்னுக்குட்டியை 
பிடிக்கத்தான்‌ போனான்‌. பிரார்த்தனை பண்ணுவதற்காக 
௮ல்ல. அனால்‌ பரமாத்மா அவன்‌ பிரதக்ஷிணம்‌ 
பண்ணியதாகவே கொண்டு பூரிப்பை அடைகிறான்‌. 


இன்னொருத்தர்‌ இருக்கிறார்‌... அவர்‌ கோவிலுக்குப்‌ 
போவதே பிரசாதத்துக்காகத்‌ தான்‌. உள்ளே கர்பகிரஹத்து 
பகவானிடமோ துவார பாலகர்களிடமோ அவருக்குச்‌ 


சம்பந்தமே கிடையாது. பிரசாதம்‌ வரைக்கும்தான்‌ 
சம்பந்தம்‌. 


ஒரு. நாள்‌ தனுர்‌ மாசம்‌ இருபத்தேழாவது 
பாசுரத்துக்குரிய நாள்‌. “மூட நெய்‌ பெய்து முழங்கை வழி 
வார: சர்க்கரைப்‌ பொங்கலைப்‌ பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. 


ஒரு கரண்டிப்‌ பொங்கலை எடுத்தால்‌ அப்படியே 
பாபவிநாசம்‌ அருவி கொட்டுகிற மாதிரி நெய்‌ 
பிகொட்டுகிறது. பின்னாலே வருபவர்கள்‌, இப்படிக்‌ 
கொட்டுகிற நெய்யை வாங்கிக்‌ கொள்ளும்‌ அளவுக்குக்‌ 
கொட்டுகிறது! 
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பகவானுக்கு இப்படி இப்படியெல்லாம்‌ அழுது 
செய்விக்கணும்‌ என்று சாஸ்திரமே சொல்கிறது. 
பிரசாதத்தை அவன்‌ எதிரிலே வைத்துவிட்டுப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டேயிருக்கக்‌ கூடாது. திருவாராதனம்‌ பண்ணுகிற 
வர்களே கூட அதை அதிகமாய்ப்‌ பார்க்கக்‌ கூடாது... 
பகவான்‌ நன்கு அமுது செய்தானா? ஏன்‌? அவனுக்கு 
ஊட்டி விடுகிற மாதிரி பக்குவமாக சைகை காட்டி அதை 
நிவேதனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 

அப்படி நாம்‌ பண்ணுவதை அவன்‌ சாப்பிட 
வேண்டுமென்பதில்லை. கடாட்சித்தாலே போதும்‌. சர்வ 
அங்கங்களினாலும்‌ அதை அவன்‌ சுவீகரிப்பதாகிவிடும்‌. 
நிவேதனம்‌ ஆகி விட்டது என்று அர்த்தம்‌. 

தனுர்‌. மாசத்தில்‌ இப்படி. நிவேதனம்‌ பண்ணி விட்டுச்‌ 
சாப்பிட்ட ஒருவர்‌, அப்படி இப்படி பொங்கலைக்‌ கிளறிப்‌ 
பார்த்துவிட்டு, “நெய்‌ போதாது, இன்னும்‌ இரண்டு கரண்டி. 
நெய்‌ விடு...” என்று பத்னியைக்‌ கேட்டாராம்‌. அவளும்‌ 
கொண்டு வந்து விட, பக்கத்திலே கொஞ்சம்‌ ஊறுகாய்‌, 
கொஞ்சம்‌ சர்க்கரை எல்லாம்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு 
சாப்பிடுகிறார்‌ இவர்‌. 

இப்படிச்‌ சாப்பிடக்‌ கூடாது. இது பகவத்‌ அபசாரம்‌ 
என்கிறது சாஸ்திரம்‌. பகவானுக்கு எப்படி அமுது 
செய்வித்தோமோ அதே போல்‌ தான்‌ நாமும்‌ உண்ண 
வேண்டும்‌. கூடுதலாய்‌ நெய்‌ குத்தி உண்ணும்‌ சக்தி 
அவருக்கிருந்தால்‌, அதை முதலிலேயே செய்திருக்கலாம்‌ 
அல்லவா... / 

பிரசாத வேட்டைக்காரரை அங்கேயே விட்டுவிட்டு 
பிரசாதத்தை எப்படிச்‌ சாப்பிடணும்னு விவரிக்கப்‌ 
போய்விட்டேன்‌. அந்த பிரசாத வேட்டைகாரரிடம்‌ அடுத்த 
அத்தியாயத்தில்‌ திரும்புவோம்‌. 


பிரசாத வேட்டைக்காரரிடம்‌ திரும்புவோம்‌. 
'கூடாரை வெல்லும்‌ சீர்‌ கோவிந்தா” என்ற 
இருபத்தேழாவது பாட்டுக்குரிய நாளில்‌ கையில்‌ சர்க்கரைப்‌ 
பொங்கலை வாங்குகிறார்‌. வாங்கியவர்‌ அதைச்‌ சாப்பிட்டு 
முடித்ததும்‌ கையிலே நிறைய ஈக்கள்‌ வந்து உட்கார்ந்தன 
வாம்‌. ஈக்களை ஓட்டுவதற்காக இரு கைகளையும்‌ சேர்த்து 
அவர்‌ தட்டுகிறார்‌. அந்த கணத்திலே, உள்ளே 
கர்ப்பகிருஹத்தில்‌ லக்ஷ்மிநரசிம்மனுக்குக்‌ கற்பூர ஹாரத்தி 
ஆகிறது. 

“நித்தியம்‌ வந்து கை நீட்டிப்‌ பிரசாதம்‌ வாங்கிப்‌ 
போகிறவனாயிற்றே இவன்‌... 
பார்த்துக்‌ கை கூப்புகிறானே... 
கொடுக்கலாம்‌ ?...” 
பகவான்‌ ! 


இவனுக்கு என்ன 


என்று யோசனை பண்ணுகிறானாம்‌ 


வெளியே வீதியிலே ஒருவர்‌ அவசரமாக சைக்கிளில்‌ 
போகிறார்‌. ஒரு இடத்தில்‌ பாகவதோத்தமர்கள்‌ எல்லாம்‌ 
உட்கார்ந்திருக்கிறார்கள்‌. ஏதோ பகவத்‌ விசாரம்‌ நடக்கிறது. 


டது சைக்கிளில்‌ போறெவருக்குத்‌ 


றக்கிறார்‌. போடறவர்‌, 
ருந்து கையை எடுத்துவிட்டு, 
கிறார்‌... அதற்கே அவருக்குப்‌ 


ஒரு கணம்‌ ஹாண்டில்‌ பாரிலி 
இந்த திக்கை நோக்கிக்‌ கும்பிடு, 


பவன்‌ உண்டு! 


ன்றைக்‌ ம்மைப்‌ : 
றக்கு ந 
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இப்படியெல்லாம்‌ பகவான்‌ நமக்கு நிறைய 

புண்ணியத்தைச்‌ சேர்க்கிறான்‌. அவதார காலத்திலே 

தானும்‌ பரீட்சை செய்து செய்து நமக்கு அனுக்கிரஹம்‌ 
செய்கிறான்‌. 

கிருஷ்ணாவதார காலத்திலே தனது கால்‌ கட்டை 
விரலை அதர பல்லவத்திலே வைத்து சுவைத்துப்‌ 
பரீட்சிப்பதைச்‌ சொன்னேன்‌. 

“பாகவதோத்தமர்களும்‌ ரிஷிகளும்‌, மகான்களும்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ விட்டுவிட்டு இந்தத்‌ திருவடியைப்‌ 
பற்றுகிறார்களே... இதில்‌ அப்படியென்ன இனிமை 
கிடைக்கிறது?” என்று சோதித்துப்‌ பார்க்றெதொம்‌ அந்தக்‌ 
குழந்தை. 

உலகமே இனிமை மயமாய்‌ இருக்க வேண்டுமானால்‌ 
அந்தத்‌ திருவடியைப்‌ பற்ற வேண்டும்‌ என்பதைக்‌ 
காட்டுகிறது. 

“தேன்‌ போன்று எங்கும்‌ இனிமை இருக்க வேண்டும்‌. 
பசுக்களெல்லாம்‌ தேன்‌ போன்று இனிமையான பாலைக்‌ 
கறக்க வேண்டும்‌. இந்தத்‌ தாவர வர்க்கமெல்லாம்‌ தேன்‌ 
போன்ற காய்‌ கனிகளைக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 
உலகமெல்லாம்‌ மதுவாக... இனிமையாக விளங்க 
வேண்டும்‌. இதெல்லாம்‌ நடப்பதற்கு பகவானுடைய 
திருவடியிலேயிருந்து வடிகிற அந்த மதுவை நினை” 
என்கிறது வேதம்‌. 

அது மட்டுமா...? “என்‌ நாவில்‌ எப்போதுமே தேன்‌ 
பிரவகிக்கட்டும்‌' என்று பிரார்த்திக்கச்‌ செய்கிறது. அந்த 
இனிமையான பேச்சு வல்லமையும்‌ பகவானுடைய திருவடி. 
பலத்தினாலேதான்‌ கிடைக்கும்‌. 

வாக்கனிமையை வேதம்‌ கொண்டாடுகிறது. அந்த 
வாக்கனால்தான்‌ ஒருவர்‌ உயர முடியும்‌ என்கிறது. 11 
ஒருவருக்கொருவர்‌ பரிமாறிக்‌ கொ ள்வதெல்லாமே அந்த 
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ண அ அ அ அ அ அன அ அ அ அ அ அ அ அ 
வாக்கினால்‌ தானே.. அதனால்‌ வாக்கு பலம்‌ நல்ல 
முறையிலே இருக்க வேண்டும்‌. அந்த நல்ல வாக்கு கைவர 
விஷ்ணு பத தியானம்‌ அவசியம்‌ என்கிறது வேதம்‌. 


மதுவாய்‌ வாக்கு இருப்பவரைக்‌ கண்டால்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ பிடித்திருக்றெது. சர்வ லோக ப்ரியத்வம்‌! 
எல்லோருமே வாக்கினாலே கவரப்பட்டு அத்தனை பேரும்‌ 
ப்ரியமாய்ச்‌ சொல்ல ஆரம்பிக்கிறார்கள்‌. 


கொடுமையான வாக்கிருந்தால்‌ யாரும்‌ அவன்‌ பக்கம்‌ 
நெருங்க மாட்டார்கள்‌. நன்றாக நாம்‌ ஒரு விஷயத்தை 
கவனிக்க வேண்டும்‌. 


உலகத்திலே கழுதை இருக்கிறது. அது யாருக்கு என்ன 
அபகாரம்‌ செய்தது.? குயில்‌ இருக்கிறது... அது யாருக்காவது 
ஏதாவது உபகாரம்‌ பண்ணியதா? 


கழுதை ஒருத்தருக்கும்‌ அபகாரம்‌ செய்யவில்லை. 
குயில்‌ யாருக்கும்‌ உபகாரம்‌ செய்யவுமில்லை. அனால்‌ 
எல்லோரும்‌ குயிலை விரும்புகிறார்கள்‌. கழுதையை 
வெறுக்கிறார்கள்‌. 


காரணம்‌ என்ன? குயிலானது வஸந்த காலத்திலே, 
அழகாக பஞ்சம ஸ்வரத்திலே கூவுகிறது. அந்தக்‌ குரலில்‌ 
இனிமை, இருக்கவேதான்‌ எல்லோரும்‌ குயிலை விரும்பு 
கிறார்கள்‌. கழுதை கத்துகிறது என்பதால்‌ அதைக்‌ கண்டால்‌ 
யாருக்கும்‌ பிடிக்கவில்லை. 

ஆகையினாலே, நல்ல வாக்கு, 
ஏற்பட வேண்டுமானால்‌, விஷ்ணு ப 
சுத்தம்‌ விஷ்ணு பத தியானம்‌! 


இனிமையான வாக்கு 
த தியானம்‌ அவசியம்‌. 


அதே போல்‌ சுத்தம்‌ ஏகாதச வ்ரதம்‌ (விரதம்‌) 
ஏகாதச விரதம்‌ என்‌ 


ட்‌ து பரம சுத்தம்‌. ருக்மாங்கதன்‌ 
சரித்திரம்‌ இருக்கிறதே, 


அது எகாத* மகாத்மியத்தைச்‌ 
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5 ப வ்கதை வதததததது 
சொல்கிறது. அம்பரீஷ மஹரிஷியினுடைய சரித்திரம்‌ 
த்வாதச விரத மஹாத்மியத்தைச்‌ சொல்கிறது. 

த்வாதசி விரதத்தை அனுஷ்டித்தவர்‌ அம்பரீஷ 
மஹரிஷி. த்வாதச விரதத்தை ஒருத்தர்‌ அனுஷ்டித்து 
விட்டால்‌ ஏகாதச விரதமும்‌ அதில்‌ அடக்கம்‌. 

*தசமி அன்று இரவு உபவாஸம்‌ இருந்து, ஏகாதச 
அன்று உபவாஸம்‌ இருந்து, துவாதச அன்று அந்த திதி 
போவதற்குள்ளே பாரணை பண்ணி விடவேண்டும்‌. 
துவாதசி திதி போவதற்குள்ளே பாரணை பண்ணினால்‌ 
தான்‌ அதற்கு துவாதசீ விரதம்‌ என்று பெயர்‌. ஏகாதச 
விரதத்துக்கு அந்தத்‌ திதி போன பிறகும்‌ பாரணை 
பண்ணலாம்‌. அதற்குப்‌ பலன்‌ உண்டு. 

ட... த்வாதச விரதம்தான்‌ கஷ்டமானது. ஏன்‌ என்று 
கேட்டால்‌ அதற்கு நிதர்சனம்‌ பராசர ஸ்ம்ருதியிலே 
சொல்லப்பட்டிருக்றெது. 

பசுவை ஒருத்தர்‌ எட்டி உதைத்துவிட்டாராம்‌ ! 
அதற்கு ஏதேனும்‌ பரிகாரம்‌ இருக்கிறதா என்று கேட்டால்‌ 
மனு ஸ்ம்ருதியிலே எதுவும்‌ கிடையாது. நரகத்துக்குப்‌ போய்‌ 
சித்ரவதையை அனுபவித்தே அக வேண்டும்‌! 

அனால்‌ பராசர ஸ்ம்ருதியிலே அப்படிச்‌ சொல்ல 
வில்லை! அந்த ஸ்ம்ருதியிலே நிறைய விதி விலக்குகளும்‌ 
பிராயச்சித்தங்களும்‌ வருகின்றன. 

படுத்திருக்கிற பசுவை எட்டி உதைப்பவன்‌ என்ன 
பிராயச்சித்தம்‌ செய்ய வேண்டும்‌...? 
ளில்‌ யாத்ரா தானம்‌ செய்து தீர்த்த 
ராட வேண்டும்‌. அதன்‌ பிறகு தசமி, 
உ தசமி - பெளர்ணமி அல்லது அமாவாசையிலிருந்து பத்தாம்‌ நாள்‌. 


ஏகாதசீ - பதினோராம்‌ நாள்‌. துவாதசீ - பன்னிரண்டாம்‌ நாள்‌. 
பாரணை - புளி சேர்க்காமல்‌ உணவு கொள்ளுதல்‌. 


ஒரு நல்ல ந 
யாத்திரை போய்‌ நீ 
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ஏகாதசி உபவாஸம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஏகாதசி உபவாஸம்‌ 
இருந்து துவாதசி அன்று காலை அறரை மணிக்குள்‌ 
பாரணை பண்ண வேண்டும்‌. அதற்குப்‌ பிறகு பகவத்‌ கீதை, 
வேதம்‌ தெரிந்தால்‌ வேதம்‌, பாராயணம்‌ பண்ணி, 
ராமாயணம்‌, பாரதம்‌ பாராயணம்‌ பண்ணி, மாலையிலே 
விஷ்ணு சஹஸ்ரநாமத்தைச்‌ சொல்லி ஒன்பது மணிக்கு 
மேலே தூரங்கி எழுந்து விட்டால்‌... பிராயச்சித்தம்‌ 
பூர்த்தியாகும்‌. 

பசுவைக்‌ காலால்‌ உதைப்பது சுலபம்‌..! 
பிராயச்சித்தம்‌... 2 சுலபத்திலே பண்ண முடியாதபடி 
எவ்வளவு கஷ்டமானதாக வைத்திருக்றெது பாருங்கள்‌... 
அதில்‌ சொல்லியிருக்கிறபடி, யாத்ரா தானம்‌ கொடுத்து 
யாத்திரை போய்‌ வந்து விரதம்‌ இருந்து, துவாதசி அன்று 
காலை அறரை மணிக்கு விரதத்தை முடிக்கிற வரையிலும்‌ 
கூட எல்லாவற்றையும்‌ செய்து விடலாம்‌. அதற்குப்‌ பிறகு 
செய்யவேண்டியது இருக்கு பாருங்கள்‌... அதுதான்‌ கஷ்டம்‌. 
பண்ணுவது ? பிரசாதம்‌ 
இல்லையோ, நம்மை அப்படியே 
தள்ளி விடும்‌! நன்றாகத்‌ தூக்கம்‌ 


அலாதி அன்று மத்தியானம்‌ படுத்துத்‌ தூங்கி 
விட்டால்‌ என்ன கதி... விரத பலன்‌ போய்விடும்‌! 
மறுபடியும்‌ யாத்திரைதான்‌ ! இதைப்‌ போலவே எத்தனை 
தடவைதான்‌ யாத்திரை போவது? 


பரமாத்மா என்ன சொன்னான்‌ துரியோதன 
னிடம்‌?... சுத்தம்‌ ஏகாத£ விரதம்‌! ருக்மாங்கத சரித்திரத்தில்‌ 
எல்லோரும்‌ ஏகாதச விரதம்‌ இருந்து உயர்கதி அடைந்ததாக 


ஆ 
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வருகிறது. அப்படி உயர்கதி அடைந்து விட்டதாலே பாப 
தேவதைக்கு மிகுந்த கஷ்டம்‌ ஏற்பட்டுப்‌ போயிற்றாம்‌. 
எங்கே போவதென்றே அதற்குத்‌ தெரியவில்லையாம்‌ ! 

நேராக பிரும்மாவிடம்‌ போயிற்று பாபதேவதை. 

“என்னைப்‌ படைத்துவிட்டு எனக்கு வேலையில்‌ 
லாமல்‌ பண்ணிவிட்டாயே... எனக்கு இடமே இல்லையே... 
எங்கே போவேன்‌!” என்றது. 

பிரும்மா அதற்கு ஒரு வழி சொன்னார்‌: 

“ஏ பாபமே! நீ போய்‌ முழுதாய்‌ இருக்கிற அரிசியிலே 
புகுந்து கொள்‌... உனக்கு க்ஷேமம்‌ ஏற்படும்‌...” என்றார்‌. 

எதற்காக அப்படிச்‌ சொன்னாராம்‌ பிரம்மா... ? 

ஏகாதசி விரதத்தன்று, முழுதாக இருக்கிற அரிசியை 
யார்‌ எடுத்துச்‌ சாப்பிடுகிறார்களோ, அவர்கள்‌ 
பாபத்தையே சாப்பிடுகிறார்கள்‌ என்று அர்த்தம்‌. அரிசிக்‌ 
குள்ளே பாபம்‌ புகுந்திருக்கிறது அல்லவா... ! 

அந்தப்‌ பாபம்‌ போக வேண்டுமென்றால்‌ என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌... அரிசியை இரண்டாக உடைத்து, 
“அன்னத்தை பின்னம்‌ பண்ண' வேண்டும்‌. 

அதாவது, சாதமாகச்‌ சாப்பிடாதே, பலகாரமாகச்‌ 
சாப்பிடு என்று அர்த்தம்‌. அரிசியை உடைக்கும்‌ போது 
பாப தேவதை ஓடிப்‌ போய்விடுகிறது. 

முழு உபவாஸம்‌ இருக்க முடியாதவர்கள்‌ கஞ்சியாக 
(அரிசியை உடைத்துக்‌ காய்ச்சி) சாப்பிடலாம்‌. இல்லா 
விட்டால்‌ உப்புமாவாகச்‌ செய்து சாப்பிடலாம்‌. முழுசாகச்‌ 
சமைத்துச்‌ சாப்பிடாதே! என்று பொருள்‌. 

அக சுத்தம்‌ ஏகாதச வ்ரதம்‌ என்கிறான்‌ பகவான்‌. 

மறுபடியும்‌ முழுசாக நினைவு படுத்துகிறேன்‌. 


சுத்தம்‌ பாகவதஸ்யான்னம்‌ 
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சுத்தம்‌ பாகீரதீ ஜலம்‌ 
சுத்தம்‌ விஷ்ணு பத த்யானம்‌ 
சுத்தம்‌ ஏகாதசீ விரதம்‌ 


இந்த சுலோகத்திலே பகவான்‌ பேசுறெ அழகை 
நன்றாக கவனிக்க வேண்டும்‌. 


நம்மைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்கிறான்‌... அவன்‌ 
வாஸ்தவத்தில்‌ துரியோதனனைப்‌ பார்த்துத்‌ தான்‌ 
பேசுகிறான்‌... அனால்‌ அது நமக்குச்‌ சொல்லப்பட்ட 
தாகவே நாம்‌ வைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


உன்னால்‌ முடிந்தால்‌ பாகவதோத்தமர்கள்‌ வீட்டிலே 
போய்ச்‌ சாப்பிடு. அவர்கள்‌ உண்ட சேஷத்தை நீ ஸ்வீகரி... 
அதனால்‌ நல்லபுத்தி உனக்கு வரும்‌. ஒரு வேளை அது 
முடியவில்லையென்றால்‌ வடதேச யாத்திரை பண்ணி, 
கங்கையிலே போய்‌ ஸ்நானம்‌ பண்ணிவிட்டு வா. அதுவும்‌ 
முடியாது போனால்‌, . இருக்கிற இடத்திலே இருந்து 
கொண்டே அந்த விஷ்ணுவின்‌ இருவடியை நினை. 


விஷ்ணு 'பதம்‌' என்பதற்கு திருவடி என்று ஒரு 
அர்த்தம்‌. இருநாமம்‌...சொல்‌. அதாவது விஷ்ணு என்கிற 
சொல்‌ என்று ஓர்‌ அர்த்தம்‌. விஷ்ணு இருக்கிற வைகுண்ட 
பதவி என்றும்‌ ஓர்‌ அர்த்தம்‌. மூன்றையும்‌ நினை என்கிறது 
பகவானின்‌ வாக்கு. 


இதெல்லாம்‌ இல்லையா...? ஏகாதசி விரதத்தை 
யாவது இரு! மாசத்தில்‌ இரண்டு ஏகாதசி வருகிறது. 
அதிலே சுக்ல பக்ஷ ஏகாதச அன்று கட்டாயமாக 
உபவாஸம்‌ இரு! அந்த மாதிரி உபவாஸம்‌ இருந்து எனது 
அனுக்கிரஹத்தை சம்பாதித்துக்‌ கொள்‌” என்கிறான்‌ 
பகவான்‌. 


* வளர்பிறையில்‌ வருகிற ஏகாதசீ 
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i த ல வைது 
பாகவதோத்தமர்‌ வீட்டுக்குத்‌ தேடிப்‌ போவது இந்த 
நாளில்‌ சுலபமான காரியமா? அதே போல்‌ கங்கையில்‌ 
போய்‌ நீராடுவதும்‌ எல்லோருக்கும்‌ அகக்‌ கூடியது அல்ல. 
வெகுதாரப்‌ பிரயாணம்‌; வசதிகள்‌ இருந்தாலும்‌, இருக்கிற 
இடத்தை விட்டு வெளியே போக வேண்டுமே! “ஏகாதசி 
விரதம்‌ இரு' என்றாலும்‌ சிரமம்தான்‌. நித்தியம்‌ சாப்பிட்டே 
பழகியவர்களுக்கு முடியுமா..? அப்படியே முயற்சி 
செய்தாலும்‌ அன்றைக்குப்‌ பார்த்துச்‌ சீக்கிரம்‌ பசிக்கும்படி. 
செய்வான்‌ பகவான்‌! மகான்கள்‌ வேண்டுமானால்‌ 
உபவாஸம்‌ இருக்கலாம்‌. சாமானியர்களால்‌ முடியாது. 
உட்கார்ந்த இடத்திலேயே ஓம்‌ விச்வாய நம: ஓம்‌ 
விஷ்ணவே நம: என்று. சொல்வதிலே ஏதாவது கஷ்டம்‌ 
உண்டா... எதுவுமே இல்லை! இதைச்‌ செய்தாலே மற்ற 
மூன்றையும்‌ செய்கிற பலனும்‌ சேர்ந்து டைத்துப்‌ போகும்‌. 
அத்தனை பலனும்‌ விஷ்ணு பத தியானத்திலே 
கிடைக்கிறது என்பது இந்த சுலோகத்தினுடைய 
சாரதமமான விஷயம்‌. அதை வெளிப்படுத்துகிற பகவான்‌, 
துரியோதனனுக்கு ஒரு விஷயத்தை சூட்சுமமாக 
உணர்த்துகிறான்‌. 


SSS. 
யா்‌ 


ச 


த 


“சுத்தம்‌ பாகவதஸ்யான்னம்‌' என்று ஆரம்பிக்கிற 
சுலோகம்‌ மூலமாக பகவான்‌ துரியோதனனுக்கு 
உணர்த்துகிறான்‌: 


'என்‌ திருவடியிலே உனக்கு பக்தி இல்லை. உன்‌ 
வீட்டிலே வந்து எப்படியடா நான்‌ சாப்பிடுவேன்‌...?” 
என்னிடம்தான்‌ பக்தி யில்லையென்றால்‌ என்‌ 
திருவடியைப்‌ பற்றக்‌ கூடியவர்களிடமாவது பக்தி 
இருக்கிறதா உனக்கு...? அதுவும்‌ இல்லை! 

'விரோதிகளுடைய வீட்டிலே உணவு கொள்ளக்‌ 
கூடாது என்பது சாஸ்திரம்‌. நீ எனக்கு நேர்‌ விரோதி 
இல்லாவிட்டாலும்‌ என்னுடைய பக்தர்களான பாண்டவர்‌ 
களை நீ துவேவிக்நொய்‌. ஆகையினாலே, அந்த பாகவத்‌ 
அபசாரத்தைப்‌ பண்ணுவதனாலே நான்‌ உன்‌ இரஹத்தில்‌ 
சாப்பிடமாட்டேன்‌' என்கிறான்‌ பரமாத்மா. 


இதிலிருந்து, துரியோதனனுக்கு விஷ்ணு பத தியானம்‌ 
இல்லை என்று ஏற்பட்டுப்‌ போகிறது! 


கீதையிலே பரமாத்மா சொல்றான்‌... நான்‌ இந்த 
சாமான்ய வேஷத்திலே வந்தததால்‌, என்‌ பெருமை 
தெரியாமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌... ்‌ 
எச்சரிக்கிறான்‌. உண்மையில்‌, அ 
மேலான, மேம்பட்ட பரமாத்மா அல்லவா... அத்தனை 
பெரியவன்‌, இந்த உலகத்திலே அவதரித்து எல்லாருக்கும்‌ 
எட்டக்‌ கூடியவனாய்‌, எடுப்பார்‌ கைப்பிள்ளையாக நின்று 
பேசுகிறான்‌. “பீஷ்மாச்சாரியார்‌ அணையும்‌ நெருப்பு 


வன்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
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போலே இருக்கிறார்‌; அவரிடத்தில்‌ விஷயத்தைக்‌ கேள்‌' 
என்று சொல்லி அனைவரையும்‌ கேட்க வைத்து, தானும்‌ 
கேட்டு ஓம்‌ விஷ்ணவே நம: என்கிற நாமத்தினுடைய 
பெருமையை வெளியிட்டானே. அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறொன்று வேண்டுமா...? 

அப்பேர்ப்பட்ட விஷ்ணுபத தியானம்‌ நமக்குச்‌ 
செளக்யத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ என்பதைத்‌ தான்‌ “ஏழும்‌ ஏழும்‌ 
ஏழுமாய்‌' என்கிற வாக்கு விளக்குகிறது. 


"எட்டும்‌ மூன்றும்‌ ஒன்றுமாகி நின்ற அதிதேவனே' 
என்று முடிக்கிறார்‌ திருமழிசை ஆழ்வார்‌. அதை 
விளக்குவதற்கு முன்னால்‌ கொஞ்சம்‌ மட்டபல்லி க்ஷேத்ரம்‌ 
குறித்துச்‌ சொல்கிறேன்‌. நரசிம்ஹ ஜெயந்தி தினத்திலே 
மட்டபல்லிக்கு வருவது என்று அத்தனை பேரும்‌ மஞ்சள்‌ 
துணியிலே காசு முடிந்து சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. 

கிருஷ்ணா நதி தீரத்திலே பஞ்ச நரசிம்ஹ 
க்ஷேத்திரங்கள்‌ இருக்கின்றன. மங்களகிரி, வேதாத்ரி, 
மட்டபல்லி, வாடபல்லி, கேதவரம்‌. 

இவற்றுள்‌ மட்டபல்லி என்பது வேதாத்ரி. வாடபல்லி 
இரண்டுக்கும்‌ நடுவிலே இருக்கிறது. 

வேதாத்ரியில்‌ இருப்பவன்‌ யோகானந்த நரசிம்ஹன்‌. 
இடுப்பிலே கத்தி வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌ அவன்‌. ஒரு 
தேர்ந்த $பா250௩ சஸ்திர சிகிச்சை அளிப்பது போலே 
ஸமஸ்த ரோகங்களையும்‌ நிவர்த்தி பண்ணுகிறான்‌. பல 
அற்புதங்கள்‌ அவன்‌ சந்நிதியிலே நடந்திருகின்றன. 

வாடபல்லியிலிருக்கிற நரசிம்ஹனுக்கு _தீபாலயன்‌ 
என்று ஒரு பெயர்‌. அந்த க்ஷேத்திரத்தில்‌ என்ன ஏற்றம்‌ 
என்றால்‌, எம்பெருமானின்‌ நாசிக்கு நேராக ஒரு தீபம்‌. 
அவன்‌ திருவடிக்கு நேரே ஒரு தீபம்‌. கர்ப்பகிருஹத்திலோ 
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துளி காற்று கிடையாது! உள்ளே போனால்‌ உடம்பு 
அப்படியே வியர்த்துக்‌ கொட்டும்‌. அந்த இடத்தில்‌ 
எல்லோரும்‌ கவனித்தால்‌ தெரியும்‌. பகவான்‌ மூக்குக்கு 
நேரே இருக்கிற தீபஜ்வாலை மட்டும்‌ அடிக்‌ கொண்டே 
இருக்கும்‌. அவன்‌ திருவடியிலே இருக்கிற ஜ்வாலை ஆடவே 
ஆடாது. அப்படியே இருக்கும்‌! இது எதைக்‌ குறிக்கிறது? 

நாம்‌ நமது ஊரிலிருந்து கிளம்பி, அந்த 
க்ஷேத்திரத்துக்குப்‌ போகிறோம்‌. ஏகப்பட்ட சஞ்சலத்தோடு 
போகிறோம்‌. மேலே ஆடுகிற தீபம்‌ அந்த சஞ்சலத்தைக்‌ 
குறிப்பாகக்‌ காட்டுகிறது. அவன்‌ திருவடியைப்‌ போய்‌ 
சேவித்ததும்‌ சஞ்சலம்‌ போய்விடுகிறது! அதைத்தான்‌ 
திருவடியிலே அடாது அசையாது எரியும்‌ தீபம்‌ 
காட்டுகிறது. 


இனிமேல்‌ 
குழப்பமே 
இல்ல; 
சஞ்சலம்‌ 
இல்லை; ஒரு 
குறையுமில்லை. 
குறையொன்று 
மில்‌ லை 


து ட்‌ 


க்ஷேத்திரத்துப்‌ 
பெருமான்‌. 
வாட 
பல்லிக்கும்‌ 
வேதாத்ரிக்கும்‌ 
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இடையிலே இருக்கும்‌ மட்டபல்லி நாதனோ, 
சஞ்சலத்தையும்‌ போக்குவான்‌. ரோகத்தையும்‌ 
போக்குவான்‌ ! நம்மிடத்திலே இருக்கிற அத்தனை 
கெடுதல்களையும்‌ போக்க, நலத்தையே கொடுக்கும்‌ 
எம்பெருமான்‌, இந்த க்ஷேத்திரத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்‌ 
கிறான்‌. ஞான, பக்தி வைராக்கியம்‌ என மூன்று 
சொல்வார்கள்‌. ஞானம்‌ முன்னேயும்‌ வைராக்கியம்‌ 
பின்னேயும்‌ குறிப்பிடப்படுகிறது. பக்தி நடுவிலே 
இருக்கிறது. இது எதைக்‌ காட்டுகிறது என்றால்‌, பக்தி நமக்கு 
வந்துவிட்டது எனில்‌, ஞானமும்‌ வைராக்கியமும்‌ 
தானாகவே வந்து சேர்ந்து கொள்ளும்‌ என்பதை, 

பக்தி வராமல்‌ ஞானம்‌ சம்பாதிக்க முடியாது. பக்தி 
இல்லாமல்‌ வைராக்கியம்‌ வராது. அதேபோல்தான்‌ 
இடையிலே இருக்கிற மட்டபல்லி நாதனுடைய அருள்‌ 
நமக்குக்‌ கிடைத்ததென்றால்‌ வேதாத்ரியும்‌ நம்‌ கைவசம்‌; 
மட்டபல்லியும்‌ நம்‌ கைவசம்‌. இப்படி. எல்லாவற்றையும்‌ 
நமக்குக்‌ கொடுக்கக்கூடிய நரசிம்ஹமூர்த்தி, மதுரத்துக்‌ 
கெல்லாம்‌ (இனிமை) நிலைக்களமாய்‌ இருக்கிறான்‌. 


பகவான்‌ பெருமையை நமக்குச்‌ சொல்கிற 
வேதமானது மிகவும்‌ குரூரனாகவும்‌ அவன்‌ இருப்பதாகச்‌ 
சொல்கிறது. சாந்த ஸ்வரூபமாகவும்‌ இருப்பவன்‌ அவனே... 
நம: என்று அவனை வணங்கிவிட்டோமானால்‌, 
கோபமாய்‌, குரூரமாய்‌ இருக்கும்படியான அவனது ரூபம்‌, 
பரம சாந்தமாகி நம்மை ஆசீர்வதிக்கும்‌ ரூபமாக மாறுகிறது. 
குரூரமான அவனை சாந்தப்படுத்த ஒரே ஒரு வழி- நம: 
என்று உச்சரிப்பதுதான்‌. நம: என்று சொன்னாலே அவன்‌ 
அப்படியே உருகி, நீர்ப்பண்டமாய்‌ ஆகிவிடுகிறான்‌. 
நம்மிடம்‌ சந்தோஷமாக ஓழி. வருகிறான்‌. 
்‌ ற்‌, சமகம்‌ என்று மந்திரங்கள்‌ 
வேதத்திலே மலம்‌ ன ட படும்‌ 
வருகின்றன. ' நம்கம்‌, அவனை ஸமதாத்‌ 
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படியான மந்திரங்கள்‌,, சமகம்‌ நாம்‌ கோரிக்கை 
சமர்ப்பிக்கும்‌ விதமாக அமைந்த மந்திரங்கள்‌. இப்படி 
இருவிதமாகவும்‌ மந்திரங்கள்‌ இருக்கின்றன்‌. 
அதனாலேதான்‌ பகவானை ஸஹஸ்ர நாமத்தில்‌ 
ஸ்தவ்ய: ஸ்தவ்யப்ரிய: என்று இருவிதமாகவும்‌ சொல்கிறார்‌. 


ஸ்தவ்ய: என்றால்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணத்‌ தகுந்தவன்‌. 

ஸ்தவ்யப்ரிய: என்றால்‌ ஸ்தோத்திரத்தை விரும்பி 
ஏற்பவன்‌. 

பகவானை என்னவென்று நாம்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ 
பண்ண முடியும்‌...? எத்தனையோ குணாம்சங்கள்‌ 
அவனிடத்திலே. அதையெல்லாம்‌ அளவிட்டுச்‌ சொல்லி 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ண நம்மால்‌ முடியுமா...? 


உலக வழக்கிலே ஸ்தோத்திரமே இரண்டு 
வகையானது என்பார்கள்‌, ஒருவரிடத்திலே என்ன 
உண்டோ அதை மட்டும்‌ சொல்வது. இல்லாததைச்‌ 
சொல்லி ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுவது இன்னொரு வகை. 


ஒரு புலவர்‌ டெல்லிக்குப்‌ போய்‌ அரசனைப்‌ 
பார்த்துப்‌ பாடி வரலாம்‌ என்று போனாராம்‌. சின்ன 
குக்கிராமத்தவர்‌. கஷ்டப்பட்டுப்‌ போய்‌ பார்த்து, 
அரசனைப்‌ பாடியும்‌ முடித்தார்‌. நூறு ரூபாய்‌ சன்மானம்‌ 
கொடுத்தானாம்‌ அரசன்‌. 


“இவ்வளவு தூரம்‌ வந்து பாடியிருக்கிறோம்‌ வெறும்‌ 
நூறு ரூபாயா...” என்று அலுப்பு வந்ததாம்‌. “சரி வந்தவரை 
லாபம்‌ - 'சாகாய வாஸ்யாத்‌ லவணாய வாஸ்யாத்‌ - உப்பும்‌ 


காய்கறியும்‌ வாங்கவாவது உபயோகமாகுமே...” என்று 
சொல்லிக்‌ கொண்டாராம்‌. 


உள்ளூர்ப்‌ புலவர்‌ ஒருவர்‌ - பொறாமை பிடித்தவர்‌! 
இதைக்‌ கேட்டுவிட்டு அரசனிடம்‌ போய்ப்‌ புகார்‌ செய்தார்‌: 
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[ரப்பை 5 ப ்‌ று - . ப்‌ 
நீங்கள்‌ கொடுத்த சன்மானத்தை இப்படிக்‌ குறை 
சொல்கிறார்‌ பாருங்கள்‌...” 


அரசன்‌ கோபத்துடன்‌ வெளியூர்ப்‌ புலவரை 
வரவழைத்தான்‌. 


“அப்படியா சொன்னீர்‌ என்னைப்‌ பற்றி... சாகாய 
வாஸ்யாத்‌, லவணாய வாஸ்யாத்‌... என்று” 


“அந்த வார்த்தையைச்‌ சொன்னது உண்மைதான்‌. 
அனால்‌ நான்‌ சொன்னது உயர்ந்த அர்த்தத்தில்‌ தான்‌. 
உலகத்திலே தாரித்ரியம்‌ போக வேண்டுமானால்‌ இரண்டு 
பேர்‌ கொடுத்தால்தான்‌ போகும்‌... ஒன்று அரசன்‌; மற்றது 
ஆண்டவன்‌. இவர்கள்‌ அன்றி பிறர்‌ கொடுக்கும்‌ பொருள்‌ 
உப்பு வாங்கவும்‌, காய்‌ வாங்கவும்தான்‌ உதவும்‌... அந்த 
அர்த்தத்தில்தான்‌ நான்‌ பாடினேன்‌...” என்றார்‌ புலவர்‌; 
அரசன்‌ அப்படியே சந்தோஷமாக பத்தாயிரம்‌ ரூபாம்‌ 
கொடுத்து விட்டான்‌! 

இதை எதற்குச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌ என்றால்‌ 
புகழ்வதில்‌ - ஸ்தோத்திரம்‌ செய்வதில்‌ இரண்டு வகை, 

இருப்பதைச்‌ சொல்லி ஸ்தோத்திரம்‌ செய்வது. 

இல்லாததையெல்லாமும்‌ ஏறிட்டு ஸ்தோத்திரம்‌ 
பண்ணுவது - ராஜாவைப்‌ பாடிய புலவர்‌ இதைத்தான்‌ 
செய்தார்‌. 

இந்த இரண்டு விதங்களில்‌ எந்த விதத்தில்‌ EC 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணலாம்‌ என்று பார்த்தாலும்‌ காரியம்‌ 
ரொம்பவும்‌ கடினமானது. 

ல்‌ ரி ணங்களையெல்லாம்‌ சொல்லி 

OE கடட ட்‌ / வேதம்‌ ரொம்ப 

ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுவது சுலபமா! இதை வேதம்‌ ரொம்ட 

2 i “இந்த - உலகத்திலே இருக்கும்‌ 
அழகாகச்‌ சொல்கிறது. . இந்த கல 
படியான மண்துகள்களை எண்ணினாலும்‌ எண்‌ oS 
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அவன்‌, பெருமையை முழுதாக எண்ணிச்‌ சொல்லிவிட 
| > 
' முடியாது... 
சரி, இருப்பதைச்‌ சொல்லி அவனை ஸ்துதிக்க 
முடியாது. இல்லாதவற்றைச்‌ சொல்லி வைப்போம்‌ என்று 
பார்த்தால்‌... அவனிடத்தில்‌ என்ன இல்லை! எல்லா 
[வற்றுக்கும்‌ அவனே உறைவிடம்‌. 
| அக, இரண்டு விதங்களிலும்‌ அவனை ஸ்தோத்திரம்‌ 
(பண்ண முடியாது என்று அகிறது. அப்படியும்‌ அவனை 
நாம்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌ 
என்றால்‌ அதுவும்‌ பகவானுடைய காருண்யத்தினால்தான்‌. 
அவனுடைய தயைக்கு நாம்‌ பாத்திரர்களாக இருப்பதால்‌, 
அவன்‌ தன்னைத்‌ தாழ இட்டுக்‌ கொண்டு நாம்‌ 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணும்படியாகச்‌ செய்கிறான்‌. 
அகையினாலேதான்‌ இருமழிசையாழ்வார்‌ விசேஷ 
மாக அவனைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்கிறார்‌: 
“எட்டும்‌ மூன்றும்‌ ஒன்றுமாகி நின்ற ஆதி தேவனே... | 
இதைப்‌ பற்றி மேலும்‌ விரிவாகச்‌ சொல்கிறேன்‌. 
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எட்டும்‌ மூன்றும்‌ ஒன்றுமாகி என்று பன்னிரண்டு 
அக்ஷரங்களையுடைய மந்திரத்தைச்‌ சொன்னேன்‌. 'ஓம்‌ 
நமோ பகவதே வாசுதேவாய” என்பதே அந்த மந்திரம்‌, 
ஓம்‌-ஒன்று; நம:-இரண்டு; பகவதே-நான்கு; வாசுதேவாய- 
ஐந்து என்று மொத்தம்‌ பன்னிரண்டு அக்ஷரங்கள்‌. 

வாஸுதேவா என்று சொல்லும்படியாள 
திருநாமத்தில்‌ பரமாத்மா உறைகிறான்‌. 

வாஸு, தேவ;-வாஸுதேவ: சர்வ பூதங்களிலேயும்‌ 
சர்வ சராசரங்களிலேயும்‌ அவன்‌ இருப்பதினாலே 
அவனுக்கு வாஸுதேவன்‌ என்று பெயர்‌. ஆக, வாஸுதேவ 
சப்தத்தினாலே விஷ்ணு: என்ற சப்தத்தின்‌ பொருள்‌ 
அல்லவா கிடைக்கிறது! 

இந்த வாஸுதேவ மந்திரமானது உயர்ந்த ஞானியான 
நாரத மஹர்ஷியால்‌ சின்னக்‌ குழந்தை-நான்கு வயதுக்‌ 
குழந்தையான த்ருவனுக்கு உபதேசிக்கப்பட்டது. இது 
எப்பேர்ப்பட்ட மந்திரம்‌ என்றால்‌ இதனை ஐந்தே ஐந்து 
மாதங்களுக்கு உச்சாரணம்‌ செய்து, அந்த பகவானையே 
எதிரிலே கொண்டு நிறுத்திவிட்டான்‌ தருவன்‌. 

எதிரே கருடாரூடனாய்க்‌ காட்சியளிக்கிறான்‌ 
பகவான்‌. தனது கையில்‌ இருந்த சங்கத்தினால்‌ அந்தக 
குழந்தையின்‌ கன்னத்தை இலேசாக அப்படித்‌ தொட்டான்‌ 
பரமாத்மா. மஹா ஞானியாகப்‌ போய்விட்டது. அந்தக 
குழந்தை: 


258 * முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 

பன்னிரண்டு அக்ஷரங்களுடன்‌ கூடிய அந்த மந்திரம்‌ 
அந்வய இகிரமத்தினாலும்‌ வியதிரேக கிரமத்தினாலும்‌ 
பகவானின்‌ பெருமையைச்‌ சொல்லக்‌ கூடியது. 


அந்வயம்‌ என்றால்‌... தர்க்க சாஸ்திர வகுப்பிலே 
போய்‌ உட்கார்ந்ததுமே அந்வய வியாப்தி என்பதைச்‌ 
சொல்லித்‌ தருவார்கள்‌. 


“எங்கு எங்கு புகை உள்ளதோ அங்கெல்லாம்‌ 
நெருப்பு உண்டு” என்று சொல்வது அந்வயமாகும்‌. “எங்கு 
எங்கு நெருப்பு இல்லையோ அங்கெல்லாம்‌ புகை இல்லை” 
என்று கூறுவது வ்யதிரேகமாகும்‌. 


புகை இல்லாத இடங்களிலும்‌ கொழுந்தாக நெருப்பு 
எரியக்கூடும்‌ இல்லையா... பழுக்கக்‌ காய்ச்னெ இரும்பு. 


இதன்படி, சமஸ்த வஸ்துக்களும்‌ இன்றைய தினம்‌ 
நிலைத்து நிற்கின்றன என்று சொன்னால்‌, சர்வ 
சராசரங்களுக்குள்ளேயும்‌ பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. சமஸ்த 
வஸ்துக்களும்‌ இப்போது இருக்கிற இடத்தில்‌ இல்லாமற்‌ 
போனாலும்‌ இவை அத்தனையையும்‌ தன்னுள்ளே அடக்கி 
மவத்துக்‌ காக்கிறான்‌ பரமாத்மா. 


வியதிரேக பாவத்திலே- இவையெல்லாம்‌ இல்லாமல்‌ 
போகும்‌ நிலை என்பது பிரளயம்‌. அந்வய பாவத்தில்‌ அவை 
இருக்கின்றனவென்றால்‌ அது சிருஷ்டிக்‌ கிரமம்‌. 


இவ்வாறு இரு நிலைகளிலும்‌ பகவான்‌ சர்வத்தையும்‌ 
தன்னுள்‌ அடக்கிக்‌ காப்பவனானதாலே “ஓம்‌ நமோ 
பகவதே வாசுதேவாய' என்ற மந்திரத்துக்குப்‌ பாத்திர 
னாகிறான்‌. 

வாசுதேவ சப்தத்துக்கு முன்பு பகவத்‌ சப்தம்‌ 
வருகிறது. 'பகவான்‌' என்று ஏன்‌ சொல்கிறோம்‌ 2... நல்ல 
குணமுடையவரை குணவான்‌ என்று சொல்கிறோம்‌. 


தனமுடையவரை, பொருளுடையவரை தனவான்‌ என்று 


அன்டு 
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சொல்கிறோம்‌. அதே மாதிரி 'பகம்‌' உடையவரை பகவான்‌ 
என்று சொல்கிறோம்‌. 


பகம்‌ என்றால்‌...? அறு விஷயங்களுக்கு 'பகம்‌' என்று 
பெயர்‌. இந்த அறும்‌ இருந்தால்‌ பகவான்‌. 

அந்த அறு விஷயங்கள்‌ எவை? ஞான, பல, ஐச்வர்ய, 
வீர்ய, சக்தி: தேஜ: என்ற அறு குணங்கள்‌. 

பகவானுக்கு நல்ல ஞானம்‌ இருக்கிறது. எல்லா 
வற்றையும்‌ தானிருக்கிற இடத்திலிருந்தே உணர்கிறான்‌ 
பரமாத்மா. ஞானத்தினால்‌ சர்வத்தையும்‌ அறிகிறான்‌. 

இப்போது நாம்‌ எதையாவது தெரிந்து கொள்ள 
வேண்டுமானால்‌ நமது கண்களைக்‌ கொண்டுதான்‌ 
தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. கண்களின்‌ சகாயம்‌ 
இல்லாமல்‌ விஷயங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியாது. 
ஆனால்‌ முக்த தசையிலே மோக்ஷத்தை அடைந்து 
விட்டோமானால்‌ இந்தக்‌ கண்‌ தேவையில்லை! 
ஞானத்துக்கே அப்படியே நேராகத்‌ தெரியும்‌: ஞானத்துக்கே 
எல்லாம்‌ விஷயமாகும்‌. (புரியும்‌) அப்படியொரு நிலை முக்த 
தசையிலே ஏற்படுகிறது. 

பகவானுக்கு நம்மைப்‌ போன்ற இந்த கர்மாதீனமான 
நிலை இல்லையானதனாலே அவன்‌ எப்போதும்‌ உயர்ந்த 
ரீதியிலே சிறந்த ஞானமுடையவனாய்‌ இருக்கிறான்‌. 

அடுத்தது பலம்‌- எல்லாவற்றையும்‌ தங்கும்படி 
பலம்‌! ஒருத்தர்‌ ஒரு பெரிய மூட்டையைத்‌ தோளில்‌ தூக்கி 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. அதை எப்போதுடாப்பா 
கழே இறக்கி வைக்கப்‌ போகிறோம்‌ என்று தோன்றும்‌ 
அவருக்கு. ஏனென்றால்‌ பஞு அழுத்துகிறது AID 
ஆனால்‌, பகவான்‌ இந்த த்க்‌ ன்‌ 
தாங்குநறொன்‌. இதை வேதத்திலிருந்து நாம்‌ தெரித்து 
கொள்ளலாம்‌. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ ரிஷிகள்‌ ES 
உட்கார்ந்து கொண்டு பெரிதாக சர்ச்சை நடந்தினார்‌ 
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களாம்‌. விச்வாமித்ரர்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. மார்க்கண்‌ 
டேயர்‌, புலஸ்தியர்‌, வசிஷ்டர்‌, இப்படிப்‌ பல மஹரிஷிகள்‌, 
பெரிய பெரிய மஹரிஷிகள்‌ எல்லாம்‌ உட்கார்ந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அவர்களிலே ஸ்ரீ வத்ஸ மஹரிஷியும்‌ ஒருவர்‌. 
இந்த உலகம்‌ யாரால்‌ தாங்கப்படுதிறது ? என்று ஒரு கேள்வி 
வந்தது அப்போது? 

பெரிய மஹரிஷிகள்‌ எல்லோரும்‌ மெளனமாய்ச்‌ 
சிந்தித்தார்கள்‌. ஸ்ரீவத்ஸ மஹரிஷி எழுந்தார்‌. 

“இந்த உலகத்தைத்‌ தாங்குபவர்‌ யார்‌? என்றால்‌ ஏன்‌ 
பதில்‌ சொல்ல மாட்டேன்‌ என்கிறீர்கள்‌. உடனடியாகச்‌ 
சொல்ல வேண்டியதுதானே. விஷ்ணுவினால்‌ தரிக்கப்‌ 
படுகிறது இந்த உலகம்‌. 


“சமஸ்தத்தையும்‌ தாங்கக்‌ கூடியவன்‌ அந்த 
விஷ்ணுவே” என்பதை தைரியமாய்‌ அவர்‌ எடுத்துச்‌ 
சொன்னதும்‌ எல்லா மஹரிஷிகளும்‌ அதை 
ஆமோதித்தார்கள்‌. 

இன்றைக்கும்‌ பாராயணம்‌ பண்ணும்‌ போது ஸ்ரீவத்ஸ 
மஹரிஷியின்‌ அந்த வாக்கை மந்திரமாக ஜபிக்கிறோம்‌. 

அண்ட சராசரங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அந்த 
பகவான்‌ தாங்குகிறான்‌ என்றால்‌, இவ்வளவு பளுவான 
உலகைத்‌ தாங்குகிறானே.. அந்த பளுவாலே கிலேசம்‌ 
கஷ்டம்‌ பகவானுக்கு வராதா? என்றால்‌, வராது! இந்த 
பளுவை அவன்‌ தாங்குவது ஏதோ மூட்டை சுமக்கிற மாதிரி 
இல்லை! சங்கல்ப பலத்தினாலே அதைத்‌ தாங்குகிறான்‌. 
“இது இப்படி இருக்க வேண்டும்‌” என்று சொன்னால்‌ 
சங்கல்ப பலத்தினால்‌ அது இருக்கும்‌. அவனுடைய 
இச்சையினாலேயும்‌ எண்ணத்தினாலேயும்‌ எல்லாவற்றை 
யும்‌ தாங்குகிறான்‌ அவன்‌. அதுதான்‌ அவனுடைய பலம்‌. 
அவனுடைய நினைவினாலே, “இது இப்படி இருக்க 
வேண்டும்‌' என்று அவன்‌ நினைத்தாலே அது இருக்கும்‌. 
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எட்டப்ப படப்பட ட்ட வ தை வு 

அடுத்தது ஐச்வர்யம்‌... நித்ய விபூதியான வைகுண்டம்‌, 
லீலா விபூதியான இந்த உலகம்‌, எல்லாமே, அவனுடைய 
ஐச்வர்யம்‌. அவனுடையது அல்லாதது என்று எதுவுமே 
இல்லை. வைகுண்டம்‌ மற்றைய லோகங்கள்‌ எல்லாமே 
அவனுடையவை. 

வீர்யம்‌ என்றால்‌ தான்‌ எடுத்துக்‌ கொண்ட 
காரியத்தைப்‌ பூரணமாய்ச்‌ சாதிக்கும்படியான தன்மை. 
அதுவும்‌ பகவானிடத்திலே பூரணமாய்‌ இருக்கிறது. 

தேஜஸ்‌ என்றால்‌ உயர்ந்த காந்தி. பகவானுடைய 
திவ்யத்‌ திருமேனியிலிருந்து வரக்கூடிய தேஜஸ்‌ பற்றிச்‌ 
சொல்கிறார்‌ நம்மாழ்வார்‌: 

“முடிச்சோதியால்‌ உனது முகச்சோதி மலர்ந்ததுவோ 

அடிச்சோதி நீநின்ற தாமரையாய்‌ அலர்ந்ததுவோ' 

நம்மாழ்வார்‌ கேட்கிறார்‌ பகவானை: “உன்‌ திருமுக 
மண்டலத்திலே இருக்கிற அந்தப்‌ பிரகாசமானது உன்‌ 
திருமுடி மேல்‌ ஏறிற்றா?' 

பகவானுடைய திருமுடி. இருக்கிறது பாருங்கள்‌. அது 
ஏகமாய்ப்‌ பிரகாசிக்கிறதாம்‌. அந்தப்‌ பிரகாசம்‌ 
எங்கேயிருந்து வந்தது என்றால்‌ அவனுடைய திருமுக 
மண்டலத்திலேயிருந்து...! 

உன்னுடைய திருவடியிலே இருக்கிற காந்தி, உன்‌ 
திருவடிக்குக்‌ ழே, திருவடியைத்‌ தாங்கி நிற்கிற தாமரை 
புஷ்பமாக மலர்ந்ததோ..? நீதான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌... 
“திருமாலே கட்டுரையே'-என்று அவனிடமே கேட்கிறார்‌! 

அகையினாலே, அந்த பகவானுடைய திருமேனி 
சம்பந்தத்தினால்‌ எல்லாமே நிறம்‌ பெறுகிறது. பிரகாசத்தை 
அடை இறது. அப்பேர்ப்பட்ட தேஜஸ்‌ அவனுடையது. 

உபநிஷத்‌ சொல்கிறது: பகவானிருக்கிற இடத்திலே 
சூரியனுக்குப்‌ பிரகாசம்‌ இடையாது; சந்திரனுக்கு வேலை 
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கிடையாது; வித்யுத்‌ என்று சொல்லக்‌ கூடிய மின்னலுக்கு 
வேலையில்லை; நட்சத்திரங்களுக்கு அங்கே பிரகாச 
மில்லை. அக்னிக்கு வேலையில்லை. 

மின்னலோ, அக்னியோ, சந்திரனோ, சூரியனோ... 
இவையெல்லாம்‌ பிரகாசிக்கின்றனவென்றால்‌ அவனுடைய 
காந்தியினாலே தான்‌ எல்லாமே பிரகாசிக்கின்றன ! அகவே 
ஜோதியாய்‌, ஒளிப்‌ பிழம்பாய்‌ பகவான்‌ பிரகாசிக்கறொன்‌ 
என்று அறிது. 

அந்த ஒளிப்பிழம்பை நாம்‌ உபாஸனை பண்ண 
வேண்டும்‌. அப்படி. ஒளிப்பிழம்பாய்‌ அவன்‌ இருப்பதாலே 
அவனுடைய தேஜஸ்‌ விவரிக்க முடியாததாயிருக்றெது. 


ஞான, பல, வீர்ய, ஐச்வர்ய, தேஜஸ்‌... ஆயிற்று. 
அப்புறம்‌ சக்தி... அந்த எம்பெருமானுடைய சக்தி 
இருக்கிறதே. சமஸ்தத்துக்குள்ளேயும்‌ ஊடுருவியிருக்கும்‌ 
படியான சக்தி அது. அதுதான்‌ விஷ்ணு! 

நம்‌ ஆத்மா இருக்கிறதே, அது மிக மிகத்‌ துளியானது. 
உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. நமது ஆத்மா மிக மிகச்‌ சிறியது. அது 
இருக்கிற ஞானமோ “விபு... அதாவது அளவிட முடியாதது. 
அது எங்கும்‌ பரவியிருக்கிறது. ஏராளமான ஞானத்தை 
யுடையது. விசேஷமாக எல்லாவற்றையும்‌ தெரிந்து 
கொண்டு பேசுகிறது அது. இன்னும்‌ உயர்ந்த நிலையிலே 
ஏகப்பட்ட விஷயத்தை ரெஹிக்றெது. அனால்‌ அதன்‌ 
ஸ்வரூபமோ அணு ஸ்வரூபம்‌. அதற்காக மைக்ராஸ்‌ கோப்‌ 
கொண்டு பார்த்துவிட முடியுமா என்றால்‌ முடியாது! 

அதைக்‌ கத்தியினாலே வெட்ட முடியாது. 

நெருப்பிலே கொளுத்த முடியாது 

ஜலத்திலே நனைக்க முடியாது 

அதை உலர்த்த முடியாது! 

அவ்வளவு நுண்ணியது அது... ! 


ட 
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அகப்படாத வஸ்துக்கள்‌ எத்தனையோ நம்மைச்‌ 
சுற்றி இருக்கின்றன. இந்தச்‌ சூழ்நிலையில்‌ எத்தனையோ 
கண்ணுக்குத்‌ தெரியாத சின்னச்‌ சின்ன அணுப்பிரமாண 
வஸ்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ இப்படியும்‌ அப்படியுமாக சஞ்சாரம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருக்கின்றன. அனால்‌ நாம்‌ பார்க்கும்‌ 
போது கண்ணுக்கு அவை தெரிவதில்லை. இந்த 
இந்த்ரியத்துக்கு அதைப்‌ பார்க்கும்படியான சக்தி இல்லை. 
ஆனால்‌ அந்த அணுக்கள்‌ சுற்றுவது என்னவோ வாஸ்தவம்‌. 
பழங்கால ஓட்டுக்கூரை வீடுகளில்‌ மேலே 
கண்ணாடியிருக்கும்‌. அதன்‌ வழியே சூர்ய ரச்மி விழுகிற 
போது அணுவான வஸ்துக்கள்‌ இப்படியும்‌ அப்படியும்‌ 
சஞ்சாரம்‌ பண்ணுவது அந்த ஒளிக்கற்றையிலே தெரியும்‌. 
அனால்‌ சூர்ய ஒளி விழுகிற இடத்திலே மட்டும்‌ 
தானா அந்த அணு வஸ்துக்கள்‌ சுற்றுகின்றன? எல்லா 
இடத்திலேயும்‌ அவை சுற்றிக்கொண்டுதான்‌ இருக்கின்றன. 
ஆனால்‌ நம்மால்‌ பார்க்க முடிவதில்லை. அந்த 
அணுக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அணுவானது ஆத்மா ஏவு 
போது இந்தக்‌ கண்களால்‌ நாம்‌ எப்படி அதைப்‌ பார்க்க 
முடியும்‌? 
கண்ணால்‌ அத்மாவைப்‌ பார்க்க முடியாது. அவா்‌ 
மனத்தினாலே, ஹ்ருதயத்தினாலே பார்க்க முடியும்‌. 
நாராயண உபநிஷத்‌ அதைத்தான்‌ சொ ல்கிறது. கண்ணுக்கு 
அகப்படாத ஆத்மா ஹ்ருதயத்தில்‌ மனத்தினால்‌ 
அறியப்பட வேண்டிய வஸ்து, என்கிறது 
அப்படிப்பட்ட அணுவின்‌ அணுவாய்‌ இருப்பவனும்‌ 
அவனே. விஷ்ணுவே. மஹதோ கவ்‌ கக்‌ 
காட்டிலும்‌ மஹத்தாக - இருப்பவனும்‌ 2 ன. 
டு வ டைய ஸவரூப்மானது 
போ்‌ க்‌ இருக்றெதோ, அப்படியே 
நுண்ணியதாகவும்‌ வ்‌ ம, எல்லாமும்‌ நம்மால்‌ 
அவனுடைய குணம்‌, பருமை, 
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இ க. 
கிரஹிக்க முடியாததாக நுண்ணியதாய்‌ இருக்கிறது. அதே 
சமயத்தில்‌ பெரியதாகவும்‌ இருக்கிறது. அதையும்‌ நாம்‌ 
முழுமையாய்‌ கிரஹிக்க முடியாது. ஆகையினால்‌ இந்த அறு 
குணங்கள்‌- ஞான, பல, ஐச்வர்ய, வீர்ய, சக்தி, தேஜஸ்‌ - 
இநத்‌ அறுக்கும்‌ பகம்‌ என்று பெயர்‌. இவற்றை உடையவன்‌ 
பகவான்‌. 

'ஓம்‌ நமோ பகவதே வாசுதேவாய” என்று இந்த 
அறையும்‌ உடையவனை, எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌, 
உறைபவனை, வஸுதேவனுடைய தவப்புதல்வனான 
எம்பெருமானை அழைக்கிறோம்‌. 


ட 


எட்டாகவும்‌, மூன்றாகவும்‌ ஒன்றாகவும்‌ இருப்பவன்‌ 
பகவான்‌ மஹாவிஷ்ணு. இதைப்‌ பின்னேயிருந்து ஒன்று, 
மூன்று, எட்டு என்று பார்ப்போம்‌. 

ஒன்றாகவும்‌ பலவாகவும்‌ இருக்கிறான்‌ என்பதாலே 
தான்‌ வேதம்‌ தனித்தனியாக ஒற்றைப்‌ படை எண்களாகவும்‌ 
இரட்டைப்படை எண்களாகவும்‌ சொல்லி அவனை 
அழைக்கிறது. 

“ஒன்றிலேயும்‌, மூன்றிலேயும்‌, ஐந்திலேயும்‌, ஏழிலேயும்‌, 
ஒன்பதிலேயும்‌... இருப்பவனே' என்கிறது. 

அதேபோல நாலு, எட்டு, பன்னிரண்டு என்றும்‌ 
தனித்தனியே சொல்கிறது வேதம்‌. 

ஒன்றாய்‌ இருப்பவன்‌ மூன்றாய்‌ இருக்கிறான்‌ 
என்றால்‌ - பிரும்ம, விஷ்ணு, மஹேஸ்வரனாய்‌ அவன்‌ 
அனான்‌. 

அவனே ஐந்தானான்‌... அப்படியென்றால்‌ அவனே 
பஞ்சபூதங்களானான்‌. 

பகவான்‌, தேவகி கர்ப்பத்தில்‌ இருந்த போது, 
அவனை தேவர்கள்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. கர்ப்ப 
ஸ்துதி என்றே அதற்குப்‌ பெயர்‌. 'பரமாத்மா ஐந்து 
பதார்த்தங்களாய்‌ இருக்கிறான்‌' என்று ஸ்தோத்திரம்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌. அகாசமும்‌ அவனே, தவமும்‌ அவனே. 

“சப்த குணகம்‌ ஆகாசம்‌” என்று சொல்லப்படுகிறது. 
ஆகாசத்துக்கு ஒரே குணம்தான்‌ - சப்தம்‌ மாத்திரமே அதன்‌ 
குணம்‌. 
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“ஆகாசத்திலிருந்து வாயு தோன்றியது. 

வாயுவிலிருந்து அக்னி தோன்றியது. 

அக்னியிலிருந்து ஜலம்‌, 

ஜலத்திலிருந்து பூ மண்டலம்‌ தோன்றிற்று...” என்கிறது 
உபநிஷத்‌. 


ஆகாசத்துக்கு ஒரே குணம்‌ தான்‌ என்று சொன்னேன்‌. 
வாயுவுக்கு இரண்டு குணம்‌ இருக்கிறது. என்ன அவை...? 

“சப்த, ஸ்பரிசவான்‌ வாயு: கப்‌ 5 
வது குணம்‌. காற்று நம்‌ மேல்‌ 
வந்து படும்‌ போது படுவது தெரிகிறதல்லவா... 
ல பார்க்க முடியாவிட்டாலும்‌ 
தொடு உணர்ச்சியினால்‌ உணர முடிகிறது காற்றை. ல 
சப்தத்தையும்‌ கேட்க முடிறெது. புயல்‌ வந்தால்‌ 
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யய பப ட்ட படட ட அக்‌ அஹ்‌ அதைத 
'ஹோ வென்று இரைச்சல்‌, அந்திராவில்‌ ஒரு முறைகடும்‌ 
புயலில்‌ மாட்டிக்‌ கொண்டேன்‌. ஒரே இருட்டு... அந்த 
இருட்டிலேயும்‌ சப்த ஸ்பரிசவான்‌ வாயு என்பது தான்‌ 
ஞாபகம்‌ வந்தது ! 

காற்றிலிருந்து தோன்றியது அக்னி. அக்னிக்கு மூன்று 
குணங்களிருக்கின்றன. சப்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌, ரூபம்‌! நல்ல 
ரூபமும்‌ இருக்கிறது. அக்னியை நேரே கண்ணால்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. ஓசையும்‌ கேட்கிறது. தொட்டால்‌ சுடுகிறது! 


அக்னியிலிருந்து ஜலம்‌ உண்டாயிற்று. அதற்கு நான்கு 
குணங்கள்‌, சப்த, ஸ்பரிச, ரூப, ரஸம்‌, ஜலத்தை நாம்‌ 
பருகுகிறோம்‌. அதற்கு ஒரு ரஸம்‌ உண்டு. 

ஜலத்திலிருந்து பிறந்தது பூமி. பூமிக்கு ஐந்து குணங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. சப்த, ஸ்பரிச, ரூப, ரஸ, சுகந்தம்‌. 

“சுகந்தங்களுக்கெல்லாம்‌ இருப்பிடமாய்‌ பூ மாதா 
இருக்கிறாள்‌, மஹா லக்ஷ்மி இருக்கிறாள்‌' - என்று வேதம்‌ 
கொண்டாடுகிறது. 

சாமான்யமாக வெயில்‌ காலத்திலே படபடவென்று 
மழை பெய்யும்‌. இரண்டு நிமிடம்‌ பெய்து விட்டு நின்று 
போய்‌ விடும்‌. அந்த ஜலம்‌ பட்ட உடனே பூமியிலே ஒரு 
மண்‌ வாசனை வரும்‌. 'இனி மழை பெய்யாது. மண்‌ 
வாசனை வந்து விட்டது. அதனால்‌ பெய்யாது! என்று உலக 
வழக்கிலே சொல்வதுண்டு.. இப்படி விதவிதமான 
சுகந்தங்கள்‌ பூமிக்குள்ளே உண்டு. இப்படி வேறு வேறு 
தன்மையாய்‌ இருக்கும்‌ இந்த ஐம்பூதங்களிலும்‌ ஒன்றாய்‌ 
இருக்கிறான்‌ பகவான்‌. அவன்‌ பெருமையை யாரால்‌ உணர 
முடியும்‌! 

ஐந்தாயிருப்பவன்‌ ஏழாகவும்‌ ௨௭ பத 
- அதாவது அறு ருதுக்களை நடத்திக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடிய 
ருதுவாய்‌ - ஏழாவது ருதுவாய்‌ பகவான்‌ இருக்கிறான்‌. 


வும்‌ உள்ளான்‌. “சப்த சமே!' 
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நவசமே - ஒன்பது விதமாய்ப்‌ பரிணமித்து 
நிற்கிறான்‌. பகவானுக்கு நம்முடன்‌ இருக்கும்படியான 
சம்பந்தம்‌ ஒன்பது. இந்த உலகிலே ஒன்பது வகையிலே 
நமக்கும்‌ அவனுக்கும்‌ தொடர்பு உண்டு. 

அவன்‌ அத்மா; அவனுடைய சரீரம்‌ நாம்‌. 
நாமென்றால்‌ ஜீவாத்மாக்கள்‌. 

அவன்‌ யஜமானன்‌; நாம்‌ கிங்கரர்கள்‌. 

அவன்‌ பிதா, நாம்‌ புத்ரர்கள்‌. 

அவன்‌ ஆசார்யன்‌; நாம்‌ சிஷ்யர்கள்‌. 

அவன்‌ பதி - கணவன்‌; நாம்‌ தர்மபத்னி, 

அவன்‌ போக்தா; நாம்‌ போக்யம்‌, 

அவன்‌ ரக்ஷிப்பவன்‌; நாம்‌ ரக்ஷிக்கப்படுபவர்கள்‌. 

அவன்‌ நியமிப்பவன்‌; நாம்‌ நியமிக்கப்படுபவர்கள்‌. 

அவன்‌ சேஷி; நாம்‌ சேஷ பூதர்கள்‌ - இப்படி 
வரிசையாக ஒன்பது வகையான சம்பந்தம்‌ பகவானுக்கும்‌ 
நமக்கும்‌. 

எண்ணிக்கையால்‌ ஒன்று, மூன்று என்று பார்த்துக்‌ 
கொண்டே போனாலும்‌ சரி, நான்கு எட்டு என்று 
பார்த்தாலும்‌ சரி, முக்கியமான சம்பந்தங்கள்‌ தென்படும்‌. 

நான்கு என்றால்‌ நால்‌ வேதமாய்‌ அவன்‌ இருக்கிறான்‌, 
எட்டு என்றால்‌, எட்டு இிக்காயிருக்றொன்‌. பன்னிரண்டு 
என்றால்‌, உயர்ந்த பன்னிரண்டு துவாதச அதித்யர்களாய்‌ 
இருக்கிறான்‌. இப்படி எல்லாமாய்‌ நிற்கக்‌ கூடியவன்‌ 
பரமாத்மா. 
நமோ பகவதே வாசுதேவாய” என்பதில்‌ மட்டுமே மூன்றும்‌ 
ஒன்றுமாக அவனே மாறி மாறி நிற்கிறான்‌ என்று தெரிறைது. 
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- அடுத்து 'மூன்றுமா&.... நாம்‌ மோக்ஷத்தை அடைய 
வேண்டுமானால்‌ மூன்று விஷயங்களிலே நமக்கு ஞானம்‌ 
வேண்டும்‌. மூல மந்திரம்‌ என்று சொல்லக்‌ கூடிய 
அஷ்டாக்ஷரம்‌; த்வய மந்திரம்‌ என்று சொல்லக்‌ கூடியது; 
சரம ஸ்லோகம்‌ என்று பரமாத்மா கீதையில்‌ சொன்னது - 
இந்த மூன்றுமாக அவன்‌ இருக்கிறான்‌. 

மூல மந்த்ரமென்பது “ஓம்‌ நமோ நாராயணாய” 
இதைச்‌ சொல்ல ரொம்ப நியமம்‌ வேண்டும்‌. கண்டவாறு 
கண்ட இடத்திலே சொல்லக்‌ கூடாது. 

த்வய மந்திரம்‌ அப்படி இல்லை. அதை 
ஆசாரியரிடத்தில்‌ உபதேசம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டு விட்டால்‌, 
எப்போது வேண்டுமானாலும்‌ சொல்லலாம்‌. தூங்கும்‌ 
முன்னும்‌, விழித்த உடனேயும்‌, அங்கே இங்கே போகும்‌ 
போதும்‌, வரும்‌ போதும்கூடச்‌ சொல்லலாம்‌, உபன்‌ 
யாஸத்தைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ போதே கூடச்‌ 
சொல்லலாம்‌! காது கேட்கிறது! புத்தி கிரஹிக்கிறது. 
ஆனால்‌ அதே நேரத்தில்‌ உள்‌ மனசிலே த்வய மந்திரத்தைச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டேயிருக்கலாம்‌. 

இந்த மந்திரம்‌ மிகவும்‌ சக்தி வாய்ந்தது. பரமாத்மா, 
வைகுண்டத்திலே மஹாலக்ஷ்மிக்கு உபதேசம்‌ பண்ணிய 
மந்திரம்‌ இது. அப்பேர்ப்பட்ட ஏற்றமுடைய மந்திரம்‌. 

ஓம்‌ நமோ நாராயணாய என்ற மூல மந்திரத்தில்‌ 
உள்ள மூன்று பதங்களை விளக்க வந்தது த்வய மந்திரம்‌. 

ஸ்ரீமன்‌ நாராயண சரணெள 

சரணம்‌ பிரபத்யே 

ஸ்ரீமதே நாராயணாய நம: 

- “லக்ஷ்மியோடு கூடிய நாராயணனுடைய பதத்தைச்‌ 
சரணமாக அடைகிறேன்‌” என்று அத்தம்‌. 


எதற்காக... 
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அவன்‌ திருவடியிலே நித்ய கைங்கர்யத்துக்காக! 


இரண்டு அர்த்தத்தை இந்த மந்திரம்‌ காட்டியதாலே 
இதற்கு த்வய மந்திரம்‌ என்று பெயர்‌. என்ன இரண்டு 
அர்த்தங்கள்‌... ? 

உபாயம்‌, உபேயம்‌ ஆகிய இரண்டு. உபாயம்‌ என்பது 
அடைய வேண்டிய வழி. உபேயம்‌ - அடைந்த பிறகு 
ஏற்படக்‌ கூடிய பயன்‌. நாம்‌ அடைய வேண்டிய வழி அவன்‌ 
திருவடிதான்‌. திருவடியிலே நித்ய கைங்கர்யம்‌. 


மூன்றாவது சரம சுலோகம்‌. கீதோபதேசம்‌ இந்த 
சுலோகத்தோடு முடிவதனாலே இதற்கு சரம சுலோகம்‌ 
என்று பெயர்‌. 


“எல்லா தர்மத்தையும்‌ விட்டு என்னை பதி:' 
என்கிறான்‌ பகவான்‌. அர்ஜுனன்‌ ஏற்கனவே தர்மத்தைக்‌ 
கைவிட்டுத்தானே உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌... அவனிடம்‌ 
போய்‌ எல்லா “தர்மத்தையும்‌ விட்டு... என்று 
சொல்வானேன்‌? “எல்லா தர்மங்களையும்‌ விட்டவனே' 
என்று அதற்குப்‌ பொருள்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 


தர்மங்களை, நியமங்களைக்‌ கடைப்பிடிப்பது என்ன 
அவ்வளவு சுலபமா? 


பக்தி யோகத்தில்‌ முனைகிறார்‌ ஒருத்தர்‌, அதிலே 32 
வகையான பிரும்ம வித்யைகள்‌. ஏதாவது ஒன்றையாவது 
பண்ண முடியுமா என்று கேட்டால்‌, ஒன்றுமே இந்தக்‌ 
கலியுகத்திலே நம்மால்‌ பண்ண முடியாது. அந்த 
முப்பத்திரண்டும்‌ என்னென்ன என்று வேண்டுமானால்‌ 
தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. அவ்வளவுதான்‌. அனுஷ்டானம்‌ 
என்று வரும்‌ போது இன்றைக்கு ஒருத்தரும்‌ பண்ண 

முடியாது. 


இதற்கு ஒரு சின்ன உதாரணம்‌ சொல்தறேல்‌.. 
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1 
உபகோசல வித்யை என்று ஒரு வித்யை. இதை: 
சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ நமக்குச்‌ சொல்லி வைக்கிறது. 
உபகோசலன்‌ ஒரு சிறுவன்‌. மாணவன்‌. அவன்‌ : 
காட்டுக்குப்‌ போனான்‌. ௮ங்கே சத்யகாமர்‌ என்று ஒரு 
ஆசார்யர்‌. அவரை அடி பணிந்து “சுவாமி, வித்யை புகட்ட 
வேண்டும்‌” என்றான்‌. அதற்கு அவர்‌ சொன்னார்‌.“அப்பா, 
உபகோசலா! நான்‌ ரொம்ப நாட்களாகத்‌ தீர்த்த யாத்திரை 
போக வேண்டும்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொண்டிருந்தேன்‌. 
அதற்கு என்‌ அக்னிஹோத்ரம்‌ தடையாக இருக்கிறது...” 
இரண்டு வேளையும்‌ அக்னிஹோத்ரம்‌ பண்ணுகிற 
வர்கள்‌ வெளியே போக முடியாது. அதிகாலை ஒரு 
முறையும்‌ சாயங்காலம்‌ ஒருமுறையும்‌ அக்னி ஹோத்ரம்‌ 
பண்ணியாக வேண்டும்‌ என்னும்‌ போது எங்கே போவுது? 
அக்னிஹோத்திரம்‌ பண்ணுகிறவர்களும்‌, அக்னி 
ஹோத்திரம்‌ பண்ணுவோரை கிரஹத்தில்‌ வைத்துக்‌ 
சொண்டிருப்பவர்களும்‌ ஊரை விட்டே போக முடியாது. 
அக்னிஹோத்திரி என்று பசுவுக்கு ஒரு பெயர்‌. அதை 
வீட்டில்‌ வைத்திருப்பவர்கள்‌ வெளியூர்‌ போக முடியுமா? 
நாலு பசுமாடு கொட்டிலில்‌ இருந்தால்‌ நாலு நாள்‌ அதை 
விட்டுவிட்டுப்‌ போய்‌ வர 
முடியுமா? அது மாதிரிதான்‌ 
அக்னியை அணையாமல்‌ 
சம்ரக்ஷ்ணை பண்ண வேண்‌ 
டும்‌. உயிரோடு இருக்கிற 
வரையிலே சம்ரக்ஷ்ணை 
பண்ண வேண்டும்‌. விடிய 
லில்‌ அக்னி ஹோத்திரம்‌ : 
பண்ணியவர்‌ மீண்டும்‌ 
மாலையில்‌ பண்ணப்‌ 
போகிறார்‌. மத்தியானம்‌ 
இரண்டு மணிக்கு அவா 
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பபப பபப ப அ அவை அட 
பிராணன்‌ போய்‌ விடுகிறது! அந்த அக்னியிலிருந்தே 
அவருக்கு சமஸ்காரமெல்லாம்‌ நடக்கிறது. புது அக்னி 
எடுத்துக்‌ கொண்டு வர வேண்டியதில்லை. இப்படி நடக்கக்‌ 
கொடுத்து வைத்திருக்க வேண்டாமா 3... 


இப்படி இரண்டு காலம்‌ அக்னி ஹோத்திரம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ சத்யகாமர்‌. அதனால்‌ தான்‌ 
உபகோசலனைப்‌ பார்த்து “உபகோசலா! நான்‌ யாத்திரை 
போய்‌ இரண்டு மாசத்தில்‌ வருகிறேன்‌. நீ ஒன்று செய்‌. நான்‌ 
வரும்‌ வரையில்‌ இந்த அக்னியை அணையாமல்‌ ரக்ஷித்துக்‌ 
கொண்டிரு. திரும்ப வந்து உனக்கு உபதேசம்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌...” என்றார்‌. 

“சரி ஸ்வாமி!” என்றான்‌. 

அவர்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்‌ விட்டார்‌. இவன்‌ ரொம்ப 
லாக்கிரதையாக அக்னியை அணையாமல்‌ ரக்ஷித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. 

இரண்டு மாசத்தில்‌ வரேன்‌ என்றவர்‌, அறு 


மாசமாகியும்‌ வரவில்லை. ஒரு வருடம்‌ ஆயிற்று, வரவே 
யில்லை. 


> 


“தீர்த்த யாத்திரை போன ஆசார்யர்‌ திரும்பி 
வரவில்லையே”, என்று இன்னொரு சிஷ்‌.யனாயிருந்தால்‌ 
என்ன பண்ணியிருப்பான்‌ ? 

இன்னும்‌ எத்தனை நாள்‌ அகுமோ?' என்று ஒரு 
அண்டா ஜலத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு வந்து அக்னி 
குண்டலத்திலே சேர்த்துவிட்டு, “அக்னிக்கு ஒரு நமஸ்காரம்‌' 
என்று புறப்பட்டுப்‌ போயிருப்பான்‌ ! அனால்‌ 
உபகோசலனோ, நாள்‌ ஆக ஆக அக்னியிடத்திலே 
அதிகமாகப்‌ பற்று வைக்கலானான்‌. 

அந்த அக்னியைப்‌ பார்த்து ஸ்தோத்திரம்‌ 
பண்ணினான்‌. . 'இந்த விச்வமெல்லாம்‌ உன்னிடத்திலே 
அடக்கமல்லவா? ஹே அக்னே! என்னைப்‌ பார்ப்பாயாக, 
எனக்கு அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுவாயாக...' இப்படியெல்லாம்‌ 
அக்னியை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணினான்‌. பன்னிரண்டு 
வருட காலம்‌ முடிந்தபோது, அக்னி பகவான்‌ அவன்‌ முன்‌ 
தோன்றி, அவனே அறியாத வகையில்‌ பிரும்ம வித்யைக்கு 
அடிப்படையான வைச்வானர்‌ வித்தையை அவனுக்குப்‌ 
புகட்டி, உபதேசம்‌ செய்து விட்டான்‌. உபகோசலனுக்குத்‌ 
தெரியமலே எல்லா வித்யையும்‌ அவனுக்கு வந்து விட்டது! 

இது, ஆன பிறகு ஆசார்யர்‌ போய்‌ பன்னிரண்டாவது 
வருஷமும்‌ முடிந்தது. ஆசார்யர்‌ சத்யகாமன்‌ வந்தார்‌! 

வந்தால்‌... அக்னிக்கு எதிரிலே உபகோசலன்‌ நின்று 
கொண்டிருக்கிறான்‌. பார்த்தால்‌, அவன்‌ முகத்தில்‌ பிரும்ம 
தேஜஸ்‌ சொட்டுறெது! 
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“ஏய்‌! உன்‌ முகத்திலே பிரும்ம தேஜஸ்‌ 
சொட்டுகிறதே! என்னை நீ ஆசார்யனாய்‌ வரித்துவிட்டு, 
நான்‌ வருவதற்குள்‌ வேறொருவர்‌ இடத்திலே நீ பிரும்ம 
வித்யை கற்றாய்‌! ஆகையால்‌ என்‌ எதிரிலே நிற்கறதுக்கு 
உனக்குத்‌ தகுதியில்லை போ!” என்றார்‌. 


நடுங்கிப்‌ போய்விட்டான்‌ உபகோசலன்‌. 


“சுவாமி! நான்‌ எந்த அபசாரமும்‌ பண்ண 
வில்லையே...” 


“இப்போது நீ இங்கிருந்து போகிறாயா? இல்லை 
இழுத்துப்‌ பிடித்துத்‌ தள்ளட்டுமா?'' கழுத்துகிட்டே 


கையைக்‌ கொண்டு போனார்‌. 


அதற்குள்ளாக அக்னி பகவான்‌ பிரத்யக்ஷமாகி 
விட்டார்‌. பிரத்யக்ஷ்மானவர்‌, “நீர்‌ வரிக்காத சிஷ்யனை 
நான்‌ வரித்தேன்‌. என்னை எவ்வளவு அழகாக அவன்‌ 
உபாசனை பண்ணினான்‌. அதனால்‌ நானே அவனுக்கு 
உபதேசம்‌ பண்ணிவிட்டேன்‌.” என்றார்‌. 


நடுங்கப்‌ போய்‌ விட்டார்‌ ஆசார்யர்‌ சத்யகாமர்‌. 


“நானும்‌ எத்தனையோ காலமாக அக்னி ஹோத்திரம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌. ஒரு நாள்‌ கூட அக்னி 
எனக்குப்‌ பிரத்யக்ஷ்மானதில்லையே? பன்னிரண்டு வருஷ 
காலத்தில்‌ அக்னியை நேரே சாக்ஷாத்கரித்து விட்டாயே! 
நீயல்லவா உயர்ந்தவன்‌...” என்று சஷ்யனை விழுந்து 
சேவிக்கிறார்‌ சத்யகாமர்‌/ 


அக்னியே வந்து சொல்லிவிட்டுப்‌ போனதாலே 
இவ்வளவு தூரம்‌ பன்னிரண்டு வருஷம்‌ ராத்திரி பகல்‌ 
டாராமல்‌, ஒரே ரீதியிலே மற்றதையெல்லாம்‌ மறந்து 
அக்னியை உபாசிக்கக்கூடிய இந்த வித்யைக்கு உப 
கோசலன்‌ பிரும்ம வித்யை என்று பெயர்‌ வந்தது. 
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(இப்போது நாம்‌ இந்த உபகோசலன்‌ கதையைக்‌ 
கேட்டோம்‌. நம்மால்‌ இந்த வித்யையைப்‌ பண்ண 
முடியுமா? என்று யோசனை செய்ய வேண்டும்‌. 


இரண்டு மணி நேரம்‌ உபன்யாசம்‌ செய்யவே, 
கேட்கவே நமக்கு சிரமப்படுறெது. இதில்‌ எத்தனையோ 
விதமான நிர்ப்பந்தங்கள்‌. மனத்திலே அயிரம்‌ எண்ணங்கள்‌ 
ஓடுகின்றன. இதற்குண்டான சரீர பலம்‌ வேறு நமக்கு 
இருக்க வேண்டும்‌. 

அகையினாலே இப்படி இரண்டு மணி நேரத்துக்கே 
நாம்‌ சிரமப்படுவதனாலே, பன்னிரண்டு வருஷ காலம்‌ ஓர்‌ 
ஏகாந்தமான இடத்திலே போய்‌ உட்கார்ந்து கொண்டு 
இரண்டு வேளையும்‌ அக்னியை உபாசனம்‌ பண்ணுவதும்‌, 
காப்பதும்‌ நம்மால்‌ முடியுமா... ? 

அதுவும்‌ பக்தி சிரத்தையை நிர்ப்பந்தமாக 
வரவழைத்துக்‌ கொண்டு உட்கார்ந்திருப்பதெல்லாம்‌ 
உகந்ததில்லை. தேவதையை உள்ளன்போடு உபாசிக்க 
வேண்டும்‌. அது எவ்வளவு க்ஷ்டம்‌? 

அப்படிப்பட்ட வித்யையைப்‌ போய்‌ நான்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌' என்று ஆரம்பித்துவிட்டு, அறு மாத காலம்‌ 
அனவுடனே, ‘தெரியாத்தனமாக ஆரம்பித்து விட்டேன்‌. 
வீணாகப்‌ போய்‌ விட்டதே. இந்த அக்னியை என்ன 
பண்ணுவது... ? என்று கேட்டுக்‌ கொண்டிருக்கலாமா? 

இதைத்தான்‌ பகவான்‌ கீதையிலே ' சொல்கிறான்‌. 
உன்னால்‌ முடியாத காரியத்தில்‌ போய்‌ நீ இறங்காதே !” 

“எடுத்துக்‌ கொள்கிற. காரியத்தை உன்னால்‌ செய்து 
முடிக்க முடியுமா? அதை முதலிலே யோசனை பண்ண 
வேண்டும்‌. முடியாத, வீணான காரியத்திலே போய்‌ 


இறங்காதே ழ்‌ 
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'தர்மத்தை விட்டு..' என்ற தொடருக்கு இது தான்‌ 
அர்த்தம்‌. அஆ 

வேதத்தில்‌ எத்தனையோ சொல்லியிருக்கறது. 
அத்தனையையும்‌ நம்மால்‌ பண்ண முடியுமா? என்று 
கேட்டால்‌ அதற்கு ஓர்‌ உதாரணம்‌ ! ஒரு ஏரி... மிகப்‌ பெரிய 
ஏரி. மதுராந்தகம்‌ ஏரி அளவுக்கு என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. அதன்‌ கரையிலே போய்‌ ஒருத்தர்‌ நிற்கிறார்‌. 
ரொம்ப தாகம்‌ எடுக்கிறது அவருக்கு, அந்த வேளையில்‌ 
என்ன எண்ணம்‌ ஏற்படுகிறது? ஏரி ஜலம்‌ மொத்தத்தையும்‌ 
பருகிவிட வேண்டும்‌ என்று ஆசை! அனால்‌ முடியுமா? 
தன்‌ தாகத்துக்கு சாந்தி தரக்கூடிய அளவு ஜலம்தான்‌, 
அதிலேயிருந்து அவர்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. அதுவே 
போதும்‌! ஏரி மொத்தத்தையும்‌ பருக முடியவில்லையே 
என்பதற்காக தாகத்துக்கு வேண்டிய ஜலத்தையும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ போவாரானால்‌ அவருடைய அவிவேகத்தை 
என்னவென்று சொல்வது ? 


வேண்டிய ஜலத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு வேண்டாத 
ஜலத்தை விட்டுவிடு என்றுதான்‌ பகவான்‌ சொல்கிறான்‌. 

இதைத்தான்‌ ஆண்டாளும்‌ திருப்பாவையிலே 
“மேலையார்‌ செய்வனகள்‌ வேண்டுவன கேட்டியேல்‌' 
என்றான்‌. எத்தனையோ விஷயங்களைப்‌ பெரியவர்கள்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌. நம்மால்‌ அத்தனையையும்‌ பண்ணிவிட 
முடியுமா? 

சுவாமி தேசிக 
சொல்கிறார்‌. 


அகஸ்தியர்‌ இருக்கிறாரே... அவர்‌ சமுத்திர ஜலம்‌ 
மொத்தத்தையும்‌ “அச்சுதாயநம;' என்று ஒரே விழுங்கில்‌ 
ஆசமனம்‌ பண்ணி விட்டாராம்‌! அனந்தாயநம: என்று 
சொல்லி அடுத்த ஆசமனம்‌ பண்ணுவதற்கு சமுத்திரத்திலே 
ஜலம்‌ இல்லை! 


னும்‌ ரொம்ப அழகாக இதைச்‌ 


ஆர 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $ 277 
ணை அ அ ப... ப 
ஆசமனத்துக்கென்று நியமங்கள்‌ உண்டு. மூன்று 
தடவை பண்ண வேண்டும்‌. “அச்சுதாயநம:' என்று 
சொல்லும்போது 'தாகமாயிருக்கிறதே' என்று உறிஞ்சி 
உறிஞ்சி இரண்டு தம்ளர்‌ தீர்த்தத்தைப்‌ பருகிவிடலாமா...? 
அப்படிப்‌ பண்ணக்‌ கூடாது என்கிறது சாஸ்திரம்‌, 


அதே போல்‌ நுரையோடு இருக்கிற ஜலத்தில்‌ 
ஆசமனம்‌ பண்ணக்‌ கூடாது. 

தொண்டை கட்டியிருக்கிறது என்பதால்‌, நல்ல 
இதமான வெந்நீர்‌ வைத்துத்தரச்‌ சொல்லி, அசமனத்துக்குக்‌ 
கேட்கலாமா? இல்லையெனில்‌ அசமனத்துக்கான 
தீர்த்தத்தில்‌ பரிமளமாக ஏலம்‌, லவங்கம்‌ இடித்துப்‌ போட்டு 
ஆசமனம்‌ செய்யலாமா... ? 


இது எதுவுமே கூடாது! 

அதே போல்‌, நின்று கொண்டே அசமனம்‌ பண்ணக்‌ 
கூடாது. தெற்குத்‌ திக்கை நோக்கி அசமனம்‌ பண்ணக்‌ 
கூடாது. அகத்தமான இடத்திலே அசமனம்‌ பண்ணக்‌ 
கூடாது. இப்படியெல்லாம்‌ ஆசமனத்துக்குப்‌ பல நியமம்‌. 
அசமனத்துக்கென்று கையில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்கிற நீரின்‌ 
அளவு எவ்வளவு இருக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌ உளுந்து 
இருக்கிறது பாருங்கள்‌. அந்த உளுந்தைப்‌ போட்டால்‌ 
அமிழக்கூடிய அளவுக்குத்தான்‌ இருக்கவேண்டும்‌: அதுவும்‌ 
நல்ல குளிர்ந்த தீர்த்தமாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
உட்கார்ந்தபடிதான்‌ அசமனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌... 

இந்த அகஸ்தியர்‌ இருக்கிறாரே... அவருக்கு சமுத்திர 
ஜலம்‌ முழுவதுமே உளுந்தமிழ்கிற தீர்த்தமாகப்‌ போய்‌ 
விட்டது என்றால்‌ அவர்‌ நிலையை என்னவென்று 
சொல்வது! 

அகஸ்தியர்‌ இப்படி. சமுத்திரத்தை இழுத்து ஆசமனம்‌ 


பண்ணுவதை மேகங்களெல்லாம்‌ பார்த்ததாம்‌. நாமும்‌ 


278 4 முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


சமுத்திர ஜலம்‌ மொத்தத்தையும்‌ பருக வேண்டும்‌ என்று 
அசைப்பட்டு, வெள்ளையாயிருந்த மேகமெல்லாம்‌ நேரே 
சமுத்திரத்துக்கு மேலே வந்து சேர்ந்ததாம்‌. அகஸ்தியர்‌ 
பருகியதுபோல்‌ பருக வேண்டும்‌ என்று ஜலத்தை இழுத்தது 
மேகம்‌. இழுத்து இழுத்துப்‌ பார்த்து அலுப்பாகிவிட்டது! 

காற்றடித்து, மேகத்தை நீள பூ. மண்டலத்துக்குத்‌ 
தள்ளிக்‌ கொண்டு வந்து விட்டது. மழையாகக்‌ கொட்டித்‌ 
தீர்த்தது! மறுபடியும்‌ வெள்ளையாகி மேகம்‌ நீரை கொண்டு 
வரப்‌ போயிற்று! மறுபடியும்‌ கொட்டியது. மறுடிபயும்‌ 
கிளம்பிப்‌ போயிற்று! 

ஒரு குருவி வந்து ஒரு நெல்லை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
போன கதைதான்‌! ஒரு நாளாவது மேகத்தால்‌ 
அகஸ்தியரைப்‌ போல்‌ முழுசாக சமுத்திரத்தை உறிஞ்ச 
முடியவில்லை! அகஸ்தியர்‌ பண்ணினாரே என்று நாமும்‌ 
பண்ண நினைத்தால்‌ இப்படித்தான்‌ அகும்‌! 

அகையினாலேதான்‌ “மேலையார்‌ செய்வனகள்‌ 
வேண்டுவன கேட்டியேல்‌' என்றாள்‌ அண்டாள்‌. 


பெரியோர்கள்‌ பண்ணியது முழுக்க முழுக்க நம்மால்‌ 
பண்ண முடியாது. அனால்‌, நம்மால்‌ என்ன பண்ண 
முடியுமோ, அதைக்‌ கட்டாயம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. சரி, 
பண்ண முடியாததை விட்டுவிட்டு என்ன செய்யலாம்‌... 
வெறும்‌ வாசல்‌ திண்ணையிலே போய்‌ உட்காருவதா...? 
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“என்னால்‌ ஆனது இவ்வளவுதான்‌' என்று வாசல்‌ 
திண்ணையில்‌ போய்‌ உட்கார்ந்தால்‌ ஆயிற்றா... அது 
பிரயோஜனமில்லை. “உன்னால்‌ செய்ய முடியாத 
கர்மங்களை விட்டு விடு... என்று சொன்னவன்‌, “விட்ட 
ஸ்தானத்தில்‌ என்‌ திருவடியைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்‌' என்றும்‌ 
சொல்கிறான்‌. “என்‌ ஒருவனுடைய திருவடியையே 
கெட்டியாய்ப்‌ பற்று... எவ்வளவு அழகாகச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொடுக்கிறான்‌! “என்‌ திருவடியைப்‌ பற்று... வீணான 
காரியத்தில்‌ போய்‌ முனையாதே...' இதைக்‌ காட்டிலும்‌ யார்‌ 
சொல்லுவார்கள்‌ நமக்கு?! 

ச்ருத பிரகாசிகாச்சார்யார்‌ என்கிற ஆசார்யர்‌ 
ரொம்ப அழகாகச்‌ சொல்கிறார்‌... கங்கைக்‌ கரையிலேயே 
ஒருத்தன்‌ நிற்கிறானாம்‌... அவனுக்கு ரொம்ப தாகம்‌! அந்த 
கங்கையிலிருந்தே ஒரு துளி நீரெடுத்துப்‌ பருகினால்‌ 
அவனுக்கு தாக சாந்தி ஏற்படும்‌. கங்கைக்‌ கரையிலே நின்று 
கொண்டிருக்கிற அவன்‌, ஓடுகிற கங்கையை விட்டு விட்டு, 
தாக சாந்திக்கு கங்கைக்‌ கரையிலே கிணறு வெட்ட 
ஆரம்பித்தானாம்‌: 

'என்னத்துக்கு வெட்டுகிறாய்‌... ?” 
“தாகத்துக்காக...' என்றானாம்‌. 

“என்‌ வடியைப்‌ பற்று!” என்று பகவான்‌ 
எண அனக்கு அருள்‌, கங்க ச்ட்‌ ௦ 
ஓடுகிறது. அதை விட்டுவிட்டு நான்‌ அதைப்‌ பண்ணு 


என்று கேட்டால்‌, 
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கிறேன்‌, இதைப்‌ பண்ணுகிறேன்‌' என்று ஏன்‌ கஷ்டப்‌ 
படவேண்டும்‌? , 


பகவான்‌ கீதையிலே தன்‌ திருவடியைப்‌ பற்றும்படி 
சொல்கிறான்‌ என்றால்‌, ஏதோ அர்ஜுனனுக்கு ரத 
சாரதியாயிருந்த ஒரு சாமானியன்‌ என்று அவனை 
நினைத்து விடலாகாது. ௮வன்‌ சாமானியனாய்‌ இருப்பதே 
பக்தர்களுக்காகத்தான்‌. பக்தபராதனனாக, பக்தர்கள்‌ 
இட்ட வழக்காய்‌ வேலை செய்யக்‌ கூடியவனாக அவன்‌ 
இருக்கிறான்‌. 


“என்னுடைய குணத்தை உணர்வாயாக, நான்‌ யார்‌ 
தெரியுமா...?' என்று அவன்‌ கேட்கிறான்‌. “அஹம்‌” என்றெ 
பிரயோகம்‌ வருகிறது. 


அந்த “அஹம்‌' என்கிற சப்தத்தை அவன்‌ 
ஒருவன்தான்‌ சொல்லக்கூடிய தகுதி படைத்தவன்‌. 
நமக்கெல்லாம்‌ அந்த அருகதை கிடையாது. 

ஒரு சிஷ்யன்‌, அசார்யனிடம்‌ பே 
என்று கேட்டிருக்கிறார்‌ அவர்‌. 
என்று பதில்‌ சொல்லியிருக்கிறான்‌ 


ானானாம்‌. “யார்‌ நீ?" 
நான்‌ வந்திருக்கிறேன்‌” 
அவன்‌! 
“நான்‌ செத்த பிற்பாடு வா? என்று பதில்‌ 
கூறியிருக்கிறார்‌ அசார்யார்‌. 
நடுங்கிப்‌ போய்விட்டான்‌ அவன்‌. “நான்‌” செத்த பிறகு 
எப்படி வருவதாம்‌... ? 
சில நாட்கள்‌ கழித்து 


அடத்‌ பணம்‌ ஹுபடியும்‌ குருவைக்‌ காண 
வந்தான்‌ சிஷ்யன்‌. 


1ல்‌ . 
பிற்பாடு வா?” ர தத 
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TL அறத்து 
இப்படிப்‌ பல முறை நடந்த பிறகு ஒரு நாள்‌ வந்தவன்‌, 

'தாஸன்‌ வந்திருக்கேன்‌...” என்று சொல்லியிருக்கிறான்‌ 


அன்றைக்குத்தான்‌ குரு 'உள்ளே வா' என்று 
அழைத்தாராம்‌. 


“நான்‌ செத்த பிற்பாடு' என்றால்‌ 'நான்‌' என்று 
சொல்கிறாயே, அது உன்னைவிட்டு நீங்கிய பிற்பஈடு' என்று 
அர்த்தம்‌. 'அடியேன்‌' என்றோ, “தாஸன்‌' என்றோதான்‌ கூற 
வேண்டுமேயொழிய, 'நான்‌' என்று சொல்லவே கூடாது. 


இதற்கு ராமாயணத்திலே ஒருவர்‌ உதாரணமா 
யிருந்தார்‌. 

இளையபெருமாள்‌ லக்ஷ்மணன்‌ ராமனிடம்‌ 
சொன்னாராம்‌. “உன்னுடன்‌ வந்திருந்து நீ தூங்கும்‌ போதும்‌, 
விழித்திருக்கும்‌ நேரத்திலும்‌ நான்‌ எல்லா கைங்கர்யமும்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌...” 


பரமாத்மாவுக்குக்‌ கவலை வந்து விட்டது! “ஐயோ! 
இவ்வளவு கைங்கர்யம்‌ பண்ணுவதாகச்‌ சொல்கிறவன்‌ 
கூடவே “நான்‌' என்றும்‌ சொல்லிவிட்டானே...' என 
பகவான்‌ கவலைப்பட்டானாம்‌! 


சித்ரகூடத்தில்‌ பரதன்‌ வந்து பகவானிடம்‌ வேண்டிக்‌ 
கேட்டுக்‌ கொள்ளும்போது என்ன சொல்கிறான்‌... 
எல்லோரையும்‌ முன்னிட்டு அடியேனால்‌ பிரார்த்திக்கப்‌ 
படக்கூடிய இந்த வார்த்தையை நீங்கள்‌ கேட்க வேண்டும்‌ 
என்கிறான்‌. 

அதனால்தான்‌, லக்ஷ்மணன்‌ முன்னிலையிலேயே 
பரதனையே அதிகமாகக்‌ கொண்டாடுகிறான்‌ பகவான்‌. 
. காரணம்‌... “அஹம்‌” என்று லக்ஷ்மணன்‌ சொல்லிவிட்டது 
தான்‌! 
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ப ப அதத்‌. அணத ட வ ட னன்‌ 
அகவே “அஹம்‌' என்பதை பகவான்‌ மட்டுமே 

சொல்லலாம்‌. நமக்கு அந்த உரிமை இல்லை! ஏனெனில்‌ 

அவன்‌ மட்டுமே ஏக அத்மாவாக, ஏக வீரனாக 

இருக்கிறான்‌. அவனே ஆத்மா, பரமாத்மா: எல்லா 

பாபங்களிலிருந்தும்‌ நம்மை விடுவிப்பவன்‌. 


பாபங்கள்‌ மூன்று விதம்‌! மூட்டை மூட்டையாகக்‌ 
குருவி சேர்க்கிற மாதிரி நாம்‌ ஏற்கனவே சேர்த்து 
வைத்திருக்கிற பாபங்கள்‌, இரண்டாவது பலனைக்‌ 
கொடுக்க ஆரம்பித்து விட்ட பாவங்கள்‌, ஒருத்தரைப்‌ 
பார்த்து “ஏன்‌ இப்படி அவஸ்தைப்‌ படுகிறார்‌...” என்று 
பரிதாபப்படும்‌ போது “என்ன செய்ய? அவர்‌ பண்ணிய 
பாவம்‌, பிராரப்தம்‌!' என்று பதில்‌ சொல்வதில்லையா... 
அது! மூன்றாவது வகை, இனி செய்யப்‌ போகிற இந்த 
வாழ்க்கையில்‌ செய்து கொண்டிருக்கிற பாவங்கள்‌ ! 


பக்தி யோகம்‌ பண்ணினால்‌ மூட்டை கட்டிய 
பாபமும்‌ போய்‌ விடும்‌. மேல்‌ வரக்கூடிய மொத்த பாவமும்‌ 
போய்விடும்‌. ஆனால்‌ பிராரப்தத்தைப்‌ போக்கக்‌ கூடிய 
சக்தி, பக்தி யோகத்துக்குக்‌ கிடையாது. பிராரப்தத்தையும்‌ 
சேர்த்துப்‌ போக்கவேண்டுமானால்‌, சரணாகதியினால்‌ 
தான்‌ அது முடியும்‌. இதைத்தான்‌ பகவான்‌ சொன்னான்‌: 
“எல்லா பாபங்களையும்‌ நான்‌ போக்கி விடுவேன்‌. 
அவற்றிலிருந்து விடுவித்து உன்னை ரக்ஷிப்பேன்‌. கவலையே 
படாதே! பக்தி யோகம்‌ செய்யவில்லையே என்ற விசாரமே 
வேண்டாம்‌! 32 பிரும்ம வித்யைகள்‌ தெரியவில்லையே 
என்று கவலைப்பட வேண்டாம்‌. “அது தெரியாததினால்‌ 
பகவான்‌ நம்மை ரக்ஷிப்பானா...? என்று கவலைப்பட தே 
என்றான்‌. 


கவலைப்படாதே, கவலைப்படாதே, என மீண்‌ டும்‌ 
க 3 1 » 4 2 
மீண்டும்‌ சொல்கிறான்‌ அவன்‌. 
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ட்‌ பக்தி யோகம்‌ பண்ணினால்‌ என்ன சந்தோஷத்தை 
நான்‌-அடைவேனோ, நீ ஞான யோகம்‌ பண்ணினால்‌ 
என்ன சந்தோஷத்தை நான்‌ அடைவேனோ, நீ கர்ம 
யோகம்‌ பண்ணினால்‌ என்ன சந்தோஷத்தை நான்‌ 
அடைவேனோ, அந்த சந்தோஷத்தையெல்லாம்‌ என்‌ 
திருவடியை நீ பற்றிக்‌ கொண்டாலே நான்‌ அடைந்து. 
உனக்கு மோக்ஷத்தைக்‌ கொடுப்பேன்‌..." என்கிறான்‌. 


இதுதான்‌ கீதையிலுள்ள சரம ஸ்லோகத்தின்‌ சாரம்‌. 


“எட்டும்‌ மூன்றும்‌ ஒன்றுமாகியை விளக்கப்பே 
இங்கே ததையின்‌ சரம ஸ்லோகத்துக்கு வந்திருக்கிறேன்‌. 
'மூன்றும்‌' என்றதில்‌ அஷ்டாஷரம்‌, த்வய மந்திரம்‌, சரம 
ஸ்லோகம்‌ ஆதிய மூன்றும்‌ அடங்கும்‌ என்று சொன்னேன்‌. 

இந்த மூன்றையும்‌ நினைத்து அவன்‌ தியானம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌. சமஸ்தத்திலும்‌ பரவியிருக்கிற 
எம்பெருமான்‌ இந்த மூன்று மந்திரங்களிலும்‌ கட்டுப்பட்டுக்‌ 
இடக்கிறான்‌! ஆகையால்தான்‌ இவற்றின்‌ அர்த்தத்தைத்‌ 
தெரிந்து கொண்டு நாம்‌ இனமும்‌ இவற்றை ஜபிக்க 
வேண்டும்‌. 

இந்த மூன்றையுங்கூட சொல்ல முடியாது என்கிற 
நிலை வருகிறபோது, “ஓம்‌ விஷ்ணவே நம:' என்று சொல்ல 
வேண்டும்‌. 

மதுசூதன சரஸ்வதி என்றெ ஆசார்யார்‌ ரொம்ப 
அழகாகச்‌ சொன்னார்‌: 

“உபநிஷத்திலே பிரும்மத்தைத்‌ தேடுகிறீரே...” 
சாந்தோக்ய உபநிஷத்‌, கேனோபநிஷத்‌, கடோபநிஷத்‌, 
மாண்டூக்யோபநிஷத்‌... இப்படித்‌ தேடித்‌ தேடிப்‌ 
பார்க்கிறீரே... இதிலே புத்தியைக்‌ குழப்புகிற விஷயம்‌ 
நிறைய இருக்கிறது..." என்று. அவ்வாறு தேடுகிறவரைக்‌ 
கூப்பிட்டுச்‌ சொல்கிறார்‌: 
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'உபநிஷத்திலே புத்தியைப்‌ போட்டு ஏன்‌ 
குழப்புகிறீர்‌...? அந்த உபநிஷத்தில்‌ எந்த தேவதை 
சொல்லப்படுகிறதோ, அந்த தேவதை நமக்கு இங்கே 
சுலபமாகக்‌ கிடைக்கிறதே...” 

எங்கே கிடைக்கிறது... ? 


அந்த யசோதை வீட்டிலே, உரலிலே கட்டுண்டு 
நிற்கிறதே! 


உபநிஷத்தில்‌ இருக்கும்‌ பி 
பெண்ணின்‌ குறுங்கயிற்றினால்‌ கட்‌ 


ரும்மம்‌ ஒரு எளிய 
டுண்டு கிடக்கிறது. 

அவன்‌ தன்னைத்‌ தானே கட்டுண்டு பண்ணிய 
பெருமாயம்‌ அந்த நிகழ்ச்சி! 


அம்மாவுக்கு சிரமத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ ட்டது ்‌ 
தானே கட்டுண்டு நிற்கிறதாம்‌ குழந்தை! க அ: 
போடக்‌ கயிறு. வேண்டும்‌. கட்டிய கயிறை கரி 
போடுகிற நேரத்தில்‌ ஓர்‌ அங்குலம்‌ குறைநெதாம்‌. பப 
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கயிற்றைத்‌ தேடி வரச்‌ செல்கிறாள்‌. போகிறவள்‌, 
குழந்தையைப்‌ பார்த்து எச்சரித்துவிட்டுப்‌ போஜறாள்‌... 

'நான்‌ போய்விட்டு வருவதற்குள்‌ இங்கேயிருந்து 
எங்கேயாவது போனாயானால்‌ தெரியும்‌ ?' என்று மிரட்டிப்‌ 
போகிறாள்‌. 

அந்தக்‌ குழந்தையும்‌ அம்மா வார்த்தைக்குக்‌ 
கட்டுப்பட்டு அப்படியே இருக்குமாம்‌! எவ்வளவு நல்ல 
குழந்தை பாருங்கள்‌ ! அப்படி அது அசையாமல்‌ நிற்பதைப்‌ 
பார்த்து அவளுக்கு ரொம்பச்‌ சந்தோஷமாம்‌. குழந்தைகள்‌ 
நாம்‌ சொன்ன வார்த்தையைக்‌ கேட்டால்‌ சந்தோஷம்‌ 
ஏற்படுகிறதல்லவா ? 

அந்தக்‌ குழந்தையைக்‌ கட்டாமலே விட்டு விட்டால்‌ 
என்ன... என்று நினைத்துக்‌ கொண்டாளாம்‌. “அனால்‌ 
ஊராரிடத்திலே சண்டையைக்‌ கொண்டு வருகிறதே' என்று 
நினைத்துத்‌ திரும்பவும்‌ கட்ட மறுபடியும்‌ ஒர்‌ அங்குலம்‌ 
கயிறு குறைந்ததாம்‌! வேறு கயிறு எடுத்துக்‌ கொண்டு வரப்‌ 
போனாள்‌. மீண்டும்‌ ஓர்‌ அங்குலம்‌ குறைந்ததாம்‌. மீண்டும்‌ 
மீண்டும்‌ கயிறு குறைய, இப்படியே நாலா திக்கிலும்‌ ஓடி 
ஓடி. கயிறு தேடி வியர்த்துப்‌ போனாளாம்‌ யசோதை! 

குழந்தை பார்த்தது... “அம்மாவை இப்படி சிரமப்‌ 
படுத்துகிறோமே' என்று வருந்தி, தானே கட்டுண்டு 
அடங்கியது. 

பக்தியாகிற கயிற்றுக்குத்தான்‌ எம்பெருமான்‌ 
கட்டுண்டு நிற்கிறான்‌ என்று உணர்த்துகிறது, நிகழ்ச்சி. 

குழந்தையைக்‌ கட்டிப்‌ போட்டவள்‌ மாட்டுச்‌ 
சாணத்தை அள்ளிப்‌ போட்டு வைக்கோலை எடுத்துப்‌ 
போட்டு, கன்றுக்‌ குட்டியைக்‌ கொண்டு போய்க்‌ கட்டி, 
வேலைகள்‌ செய்கிறாள்‌... அம்மா செய்கிற காரியத்தை 
யெல்லாம்‌ பார்த்துவிட்டு, குழந்தை இரண்டு கைகளாலும்‌ 
தலையில்‌ அடித்துக்‌ கொள்கிறதாம்‌...! 


இரண்டு ' கைகளாலும்‌ குழந்தை கிருஷ்ணன்‌ 
தலையிலடித்துக்‌ கொள்வதைப்‌ பார்த்து யசோதை 
கேட்றொள்‌: “ஏன்‌ தலையிலே அடிச்சுண்டே...?” 


“நீ பண்ணுகிற காரியத்தைப்‌ பார்த்து எனக்குச்‌ 
சிரிப்பு வருகிறது! இந்தக்‌ காரியங்களையெல்லாம்‌ நீ விட 
வேண்டும்‌ என்பதற்காக அல்லவா உன்‌ வீட்டிலே நான்‌ 
வளர்கிறேன்‌! என்னைப்‌ பிடித்து இங்கே கட்டி விட்டு 
நித்தியம்‌ பண்ணுகிற காரியத்தையே பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறாயே... இதெல்லாம்‌ உனக்கு விட்டுப்‌ 
போகவேண்டுமென்றுதானே நான்‌ வந்திருக்கிறேன்‌. 
என்னை வைத்துக்‌ கொண்டு கொஞ்சாமல்‌ இதெல்லாம்‌ 
என்ன காரியம்‌!” என்றானாம்‌ குழந்தை. 

ஆகையினாலே, ( லெள9க விஷயத்திலே நாம்‌ 
ஈடுபட்டோமானால்‌, பகவத்‌ விஷயம்‌ நம்மை விட்டுப்‌ 
போய்விடும்‌. பகவத்‌ விஷயத்திலே நாம்‌ ஈடுபட்டோ 
மானால்‌ இதெல்லாம்‌ நம்மை விட்டுப்‌ போய்‌ விடும்‌ 
என்கிற சாஸ்திரார்த்தத்தை உணர்த்தினான்‌ பகவான்‌. 

இப்படி, உபநிஷத்தில்‌ அர்த்தமாகியிருக்கக்‌ கூடிய 
பரமாத்மா, ஓர்‌ எளிய உறவிலே கட்டுண்டு இடக்கிறான்‌. 
இதைப்‌ பார்த்து இந்த எளிமையைப்‌ பார்த்து, நம்மாழ்வார்‌, 
'எத்திரம்‌, எத்திரம்‌? எத்திரம்‌?' என்று மூவாறு மாதம்‌ 
வியப்பில்‌ தோய்ந்து கடந்தாராம்‌! 

கூரத்தாம்வானோ, 'உங்கம்‌ ்‌ - - 
ர ன்ன கரத ட எ க்‌ 

ருத்தாந்தத்தைக்‌ 
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2கட்டவர்களுடைய மனத்தையெல்லாம்‌ உன்னிடத்திலே 
கட்டுவிக்கிறாயே...!' என்கிறார்‌. 


அப்படி சுலபமாகக்‌ கட்டுண்டு விடுகிறான்‌ 
பரமாத்மா. அதனால்தான்‌ அவனுக்கு நாராயணா” என்று 
அழைத்தால்‌ பிடிக்காதாம்‌. “கோவிந்தா' என்று 
கூப்பிட்டால்‌ இஷ்டமாம்‌. ஏனென்றால்‌, 'நாராயணா' 
என்பது பரத்துவம்‌. “கோவிந்தா' என்பது அவனுடைய 
எளிமை. பரத்துவத்தை _மறைத்துக்கொண்‌ சாமான்ய 
னாய்‌ அவன்‌ வந்தால்‌, அங்கேயும்‌ நாராயணா என்று ஏன்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌...?” என்பதே அவன்‌ கேள்வி.! 


அயோத்தியிலே தசரதனுக்கு எதிரிலே நின்று 
ராமனை பரப்ரும்மம்‌ என்று கொண்டாடுகிறார்‌ 
விச்வாமித்திரர்‌. ராமனுக்கு உள்ளுக்குள்ளே வருத்தமாம்‌. 
“இந்த மஹரிஷியை யாரிங்கே வரச்‌ சொன்னார்கள்‌ ? 
மஹாத்மா என்று இவரை யார்‌ சொல்லச்‌ சொன்னது...? 
இதையெல்லாம்‌ மறைத்துக்கொண்டு இருக்க வேண்டும்‌ 
என்றுதானே நான்‌ மனிதனாக வந்திருக்கிறேன்‌ ! இங்கே 
வந்து மறுபடியும்‌ என்னைத்‌ தூக்கி வைத்துப்‌ பேசுகிறாரே?” 
என்று எண்ணிக்‌ கொண்டானாம்‌. விச்வாமித்திரர்‌ 
சொன்ன வார்த்தை பகவானுக்கு பிடிக்கவில்லையாம்‌ ! 


எளிமையிலே அசைப்படுகிறான்‌ பரமாத்மா. பெரிய 
மந்திரங்களில்‌ போய்‌ அவனைத்‌ தேட வேண்டாம்‌. பெரிய 
பெரிய விஷயங்களில்‌ போய்‌ ஆராய வேண்டாம்‌. 
சுலபமாக, ஸ்த்ரீகள்‌, குழந்தைகள்‌, எல்லோருமே சொல்லக்‌ 
கூடிய நாமா 'விஷ்ணு' என்கிற நாமா. அதற்குத்‌ தனியாக 
எந்த நியம நிஷ்டையும்‌ அவசியமில்லை. எந்த தியானமும்‌ 
வேண்டியதில்லை. 

வேதம்‌ இதைத்தான்‌ சொல்கிறது. விஷ்ணு என்கிற 
சப்தத்தலே சமஸ்த தர்மத்தையும்‌ தாங்கிக்‌ கொண்டு 
பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. அப்படிப்பட்ட விஷ்ணுவி 
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ப ப ப்ப ப ப ப பபப 
னுடைய கர்மாவை நீங்களெல்லாரும்‌ பாருங்கள்‌ ! 
அவனுடைய திருநாமத்தின்‌ பெருமையைப்‌ பாருங்கள்‌ ! 
என்று ஒவ்வொருத்தரையாகக்‌ கூப்பிட்டு வேதம்‌ 
சொல்கிறது. “இங்கே வந்து பாருங்களேன்‌, விஷ்ணு என்கிற 
சப்தத்திலே சர்வ தர்மங்களும்‌, அடங்கியிருக்கிறது.. என்று 
வேதமே அத்யாஸ்சர்யமாக அவன்‌ பெருமையை எடுத்துச்‌ 
சொல்கிறது ! 


விஷ்ணு என்கிற திருநாமம்‌, சஹஸ்ரநாமத்தில்‌ முதல்‌ 
சுலோகத்தில்‌ வந்திருக்கிறது. மறுபடியும்‌ இருபத்தெட்டா 
வது சுலோகத்திலே “விஷ்ணு! வருகிறது. எழுபதாவது 
சுலோகத்திலேயும்‌ வருகிறது. இந்த மூன்று சுலோக 
எண்ணையும்‌ கூட்டிப்‌ பாருங்கள்‌. ஒன்று * இருபத்தெட்டு 
* எழுபது... 99 என்கிற எண்‌ கிடைக்கும்‌. 99 விஷயங்கள்‌ 
இந்த விஷ்ணு சப்தத்துக்குப்‌ பேசப்படுகிறது. 99 விதமாக 
அதை அனுபவிக்கவேண்டும்‌! 

வேதத்திலேயும்‌ பல இடங்களிலே விஷ்ணு 
பிரபாவமானது விளக்கப்பட்டிருக்கிறது. யஜ்ஞமுகமாகவும்‌, 
காம்ய கர்மாவிலேயும்‌, வேதாந்தத்திலேயும்‌ விளக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. அவ்வாறு வரும்படியான வேத வாக்‌ 
இயத்தை நாம்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தோமானால்‌, பொதுவாக 
யஜ்ஞத்திலே ரக்ஷ்கனாகச்‌ சொல்லப்படுபவன்‌ விஷ்ணு. 


நம்‌ வாழ்க்கையே யஜ்ஞம்‌ என்று எடுத்துக்‌ 
கொண்டோமானால்‌, இதை ரக்ஷ ரப மட நம்‌ 
ஜீவித காலம்‌ முழுதும்‌ அவனால்‌ ரக்ஷிக்கப்படுநெது. நம்மை 
யறியாமல்‌ நாம்‌ நித்தியம்‌ யஜ்ஞம்‌ பண்ணிக்‌ க்‌ 
கிறோம்‌. யஜ்ஞமென்று தெரியாமலே அதைப்‌ பண்ணு 
இறோம்‌. வேதமே, நாம்‌ நித்தியம்‌ யஜ்ஞம்‌ டண வறோம்‌ 
என்று சொல்கிறது. யஜ்ஞம்‌ என்று து ட்‌ ன்‌ 
சொல்கிறது...? பிரஸாத ஸ்வீகரணம்‌ இருக்றெதே க 
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அன்றாடம்‌ சாப்பிடுகிறோமே, அதைத்தான்‌ 'யஜ்ஞம்‌' 
என்கிறது வேதம்‌! 


யஜ்ஞம்‌ பண்ண ஒரு யஜ்ஞ வாடிகை, நல்ல இடம்‌ 
வேண்டும்‌. இந்த சரீரம்தான்‌ யஜ்ஞ வாடிகை! இந்த 
சரீரத்தை பரமாத்மா நமக்கு யஜ்ஞ வாடிகையாக 
அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌ ! 


யஜ்ஞ வாடிகை அமைந்தாயிற்று... ஹோம குண்டம்‌ 
வேண்டாமா? “ஆவென்று வாயைத்‌ திறந்தால்‌ அதுதான்‌ 
ஹோம குண்டம்‌! அக்னி தஹிக்கிறது. அக்னிக்கு இருப்பது 
போலவே வாய்க்குள்‌ நாக்கு அமைந்திருக்கிறது. நேத்திரம்‌ 
பிரும்மாவாக இருந்து இந்த ஹோம குண்டத்தைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது ! எலும்புகளெல்லாம்‌ 
சமித்தாயிருக்கின்றன. உடம்பிலிருக்கிற ரோமங்களெல்லாம்‌ 
தர்ப்பமாயிருக்கின்றன. 

ஹோமம்‌ பண்ணுவதற்கு ச்ருக்கு. ச்ருவம்‌ என்று 
இரண்டு சாதனங்கள்‌ வேண்டும்‌. கரண்டி போன்ற 
சாதனங்கள்‌. பகவான்‌ நமக்கு இயற்கையிலேயே ச்ருக்கு 
ச்ருவமாகிய கைகளைக்‌ கொடுத்திருக்கிறான்‌. இரண்டினா 
லேயும்‌ ஹோமம்‌ நடத்துவதுண்டு. 

சாப்பிடும்போது என்ன செய்கிறோம்‌... இடது 
கையினாலே இலையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு, அந்தர்யாமி 
யான பகவானுக்கு நிவேதனம்‌ செய்கிறோம்‌. இரண்டு 
பருக்கை எடுத்துக்‌ கொண்டு பல்லிலே படாமல்‌ உள்ளே 
சேர்க்க வேண்டும்‌. இதைத்தான்‌ பிராணாஹுதி 
என்பார்கள்‌. 

இருஷ்ணாவதாரத்திலே, பகவான்‌ பூதனை, சகடா 
சுரனையெல்லாம்‌ பிராணாஹாுதி, ஸ்தானத்திலே வைத்துக்‌ 
கொண்டான்‌ என்று வேடிக்கையாகச்‌ சொல்வதுண்டு. 
ஏனென்றால்‌, பின்னால்‌ குருக்ஷேத்திரத்தில்‌ பெரும்‌ 
சேனையை முடிக்க வேண்டியிருந்ததனாலே...! 
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இந்த பிராணாஹுதி சாப்பிடும்போது பார்த்தால்‌ 
கொஞ்சமாகத்‌ தோன்றும்‌ அப்புறம்‌ சாப்பிடுவதோ 
பிரமிக்க வைக்கும்‌! 

பகவானுக்கென்று நினைத்துக்‌ கொண்டு நாம்‌ 
சாப்பிடுவதாலே, சரீர ஆரோக்கியத்தைப்‌ பூரணமாக 


அவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்கிறான்‌. “உள்ளுக்குள்ளே, அந்தர்‌ 
யாமியாய்‌ இருக்கிற பகவானுக்கு இது இல்லை' என்று 
ஒருத்தன்‌ சாப்பிடுவானானால்‌, அவன்‌ பாவத்தையே 
சாப்பிடுகிறான்‌ ! 
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இதை பிரத்யக்ஷமாக விளக்க ஒரு சம்பவம்‌ நடந்தது. 
எங்கே நடந்தது என்றால்‌, கோபஸ்திரீகளெல்லாம்‌ பால்‌, 
தயிர்‌, வெண்ணெய்‌ விற்கப்‌ போனார்கள்‌. யமுனையைக்‌ 
கடந்து போனார்கள்‌. விற்றுவிட்டுத்‌ திரும்பி வருகிறார்கள்‌ 
அவர்கள்‌. போகும்போது முழங்கால்‌ வரையிலே இருந்த 
யமுனை ஜலம்‌, திரும்பி வரும்போது இரண்டு கரைகளை 
யும்‌ தொட்டுக்‌ கொண்டு ஓடுகிறது! இவர்களுக்கு என்ன 
பண்ணுவது என்றே தெரியவில்லை ! “குழந்தைகளெல்லாம்‌ 
அழுவார்களே.. பசுக்களெல்லாம்‌ கதறுமே.. என்ன 
பண்ணுவது ?' என்று அவர்கள்‌ பயப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்த 
வேளையில்‌, ஒரு பக்கமாக அங்கே வியாஸ மஹரிஷி 
உட்கார்ந்திருந்தார்‌. அவரைப்‌ பார்த்தவுடனே அவர்‌ 
களுக்குத்‌ தைரியம்‌ வந்து விட்டது. போய்‌ வியாஸரை 
விழுந்து சேவித்து, 

“சுவாமி! நாங்களெல்லாம்‌ அக்கரைக்குப்‌ போக 
வேண்டும்‌. அதற்கு நீங்கள்‌ வழி பண்ண வேண்டும்‌. 
அனுக்கிரஹம்‌ பண்ண வேண்டும்‌...” என்று கேட்டார்கள்‌. 

உடனே அவர்‌ சொல்கிறார்‌.. “நான்‌ ரொம்ப 
பட்டினியாயிருக்கிறேன்‌. பசி காதை அடைக்கிறது. 
உங்களிடம்‌ ஏதாவது மீதியிருந்தால்‌ கொடுங்கள்‌, சாப்பிட்டு 
விட்டு அழைத்துக்‌ கொண்டு போகிறேன்‌...” என்கிறார்‌ ! 


சரியென்று அவர்களிடத்திலே மீதியிருக்கிறதை 
யெல்லாம்‌ கொடுக்கிறார்கள்‌. நன்றாகச்‌ சாப்பிட்டார்‌ 
வியாஸர்‌! யமூனை நதியிலே போய்க்‌ கையை அலம்பிக்‌ 
கொண்டார்‌. பிறகு யமுனையைப்‌ பார்த்துக்‌ கைகூப்பிக்‌ 
கொண்டு சொன்னார்‌: 

“ஹே சூர்ய புத்ரியே! காளிந்தி... நான்‌ இன்றைய 
தினம்‌ சுத்த உபவாஸம்‌ இருந்தது மெய்யானால்‌ வழி விடு...” 
என்றார்‌. i 
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யமுனை நதியும்‌ விலகி வழிவிட்டு விட்டது! அவர்‌ 
முன்னே போனார்‌. கோபஸ்த்ரீகள்‌ மொத்தப்‌ பேரும்‌ 
பின்னால்‌ வருகிறார்கள்‌. மறு கரையை அடைந்தவுடனே 
யமுனை பழையபடி கூடிக்‌ கொண்டது! இது 
கோபஸ்த்ரீகள்‌ அனைவருக்கும்‌ வியப்பாகவும்‌ இருக்கிறது ! 
வியாஸரை எப்படிக்‌ கேட்பது என்று தயக்கமாகவும்‌ 
இருக்கிறது. கடைசியில்‌ கேட்கவும்‌ கேட்டு விட்டார்கள்‌! 

என்ன கேட்டார்கள்‌! 

“உங்களைப்‌ போன்ற பெரியோர்கள்‌ புளுகினால்‌ 
தவறு இல்லையா?” என்று கேட்டார்கள்‌! 

“பொய்யா! நான்‌ எங்கே பொய்‌ சொன்னேன்‌... 2” 
என்றார்‌ வியாஸர்‌. 

“இன்றைய இனம்‌ சுத்த உபவாஸம்‌ இருந்தது 
மெய்யானால்‌ வழி விடு என்றீர்கள்‌. யமுனை நதியும்‌ வழி 
விட்டு விட்டது! இதிலிருந்து என்ன தெரிகிறது... ? 
பெரியோர்கள்‌ பொய்‌ சொன்னால்‌ தவறில்லை 
போலிருக்றெது...” என்றார்கள்‌ கோபஸ்த்ரீகள்‌ ! 

“நான்‌ பொய்யே சொல்லவில்லையே ! 
இன்றைய தினம்‌ உபவாஸமிருந்தது மெய்தானே ?” 

_கபிவாஸமிருந்தது  ெய்யா..?! இவ்வளவு 
வெண்ணெயைச்‌ சாப்பிட்டுவிட்டு, பாலைச்‌ சாப்பிட்டு 
விட்டு, தயிரைச்‌ சாப்பிட்டு விட்டு, உபவாஸம்‌ இருந்தது 
மெய்யென்றால்‌ எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌... 2” 


நான்‌ 


“வெண்ணெய்‌, பால்‌, தயிரை 
உள்ளே இருக்கிற அந்தர்யாமிக்கு 
பண்ணினேன்‌...” என்றார்‌ வியாஸர்‌! 


தானா சாப்பிட்டேன்‌? 
அல்லவா நிவேதனம்‌ 


வியாஸரைப்‌ போல அந்தர்யாமி நிவேதனமாக 
எண்ணியா நாம்‌ உணவு கொள்கிறோம்‌...? 

ஒரே பரபரப்புடன்‌ சாப்பிடுகிறோம்‌. அந்த நேரத்தில்‌ 
தான்‌ ஊர்க்‌ கதை, உலகக்‌ கதையெல்லாம்‌ வந்து சேரும்‌.. 
அன்னத்தை வைத்துக்‌ கொண்டு பிறரை நிந்திக்கக்கூடாது 
என்கிறது சாஸ்திரம்‌. அப்படியெல்லாம்‌ நிந்தித்தால்‌ என்ன 
ஏற்படும்‌...” அந்த அன்னத்தினுடைய கோபத்துக்கு நாம்‌ 
அளாவோம்‌. “என்னை வைத்துக்‌ கொண்டு நிந்தித்தா 
யல்லவா, நான்‌ உனக்குக்‌ கிடைக்காமல்‌ போகக்‌ கடவது!” 
என்று அதுவே சபித்து விடுமாம்‌! அதனால்தான்‌ மகான்க 
ளான பெரியோர்கள்‌ அன்னத்தை வைத்துக்‌ கொண்டு 
மெளனமாக விடுறொர்கள்‌. அப்படி மெளனமாகும்போது 
அந்தர்யாமி நிவேதனம்‌ நிகழ்கிறது. 

இந்த அந்தர்யாமி நிவேதனத்தைத்தான்‌ உபநிஷத்‌ 
'யஜ்ஞம்‌' என்கிற பெயரில்‌ நமக்குச்‌ சொல்கிறது. 

யஜ்ஞத்திலே, வெளியில்‌ ஹோம குண்டத்தில்‌, 
ஹவிஸை எடுத்து ஹோமம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. அது 
வெளியிலே பண்ணக்கூடிய யஜ்ஞம்‌. இது - உள்ளுக்‌ 
குள்ளே - அந்தராத்மாவுக்குப்‌ பண்ணக்கூடிய யக்ஞம்‌. 
அங்கேயும்‌ விஷ்ணு; இங்கேயும்‌ விஷ்ணு, உள்ளுக்குள்ளே 
யிருந்து சுவீகரிக்கிறான்‌. 

யஜ்ஞம்‌ பண்ணுறெ ஒருவர்‌ அந்த விஷ்ணுவை 
அழைத்தால்‌, அவன்‌ வருவான்‌ : அந்தக்‌ காலத்திலிருந்தவர்‌ 
களுக்கு அந்த சக்தி இருந்தது. மஹாவிஷ்ணு தோன்று 
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வதோடு, 'ருத்ரமாவஹ' என்றால்‌ பரமேச்வரன்‌ 
தோன்றுவான்‌, “இந்திரமாவஹ' என்றால்‌ இந்திரன்‌ 
வருவான்‌. இப்படியே பிரும்மா, தேவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
வருவார்கள்‌... 


இந்தக்‌ காலத்தில்‌ இவர்களையெல்லாம்‌ 
வரவழைக்கிற சக்தி நமக்குப்‌ போதவில்லை... அனால்‌, 
விச்வாமித்திர, ஜமதக்னி, வசிஷ்டாதி மஹரிஷிகளெல்லாம்‌ 
கடவுளரை நேரே கொண்டு வந்து நிறுத்தினார்கள்‌. 
அவர்களால்‌ பலருக்கும்‌ பரமாத்மாவைப்‌ பார்க்கக்‌ 
கிடைத்தது; சேவிக்கக்‌ கிடைத்தது. 


ராமாயணத்திலே கூட, அத்தனை பேருக்கும்‌ 
இடையே சங்கு - சக்ரதாரியாக பகவான்‌ தோன்றியதாக 
வருகிறது. “எல்லா தேவதைகளும்‌ சூழ அவன்‌ நின்றான்‌. 
அது எப்படி இருந்ததென்றால்‌, ஆயிரம்‌ பசுக்களடங்கிய 
ஒரு பசுக்கூட்டத்தினிடையே ஒரு காளை மாடு நின்றால்‌ 
எப்படி கம்பீரமாய்‌ இருக்குமோ அப்படி இருந்தது... என்று 
வர்ணனை வருகிறது. 


அப்படி பகவான்‌ நேரேயே வந்து பலப்ரதானம்‌ 
பண்ணுகிறான்‌. 


ஆசார்யர்கள்‌ வேதாந்த விஷயத்தில்‌ உள்ளே புகுந்து, 
அவன்‌ எப்படியெப்படி நமக்கு உபகரிக்கிறான்‌, 
அவனுடைய பெருமை என்ன என்பதை ஒன்பது ஒன்பதாக 
பதினோரு ஒன்பதுகளில்‌ விளக்குதிறார்கள்‌ ! 1169-99 

அதில்‌ முதல்‌ ஒன்பதைச்‌ சொல்கிறேன்‌. ்‌ 

i க்‌ DE 
ல சப்தத்தினால்‌ நாம்‌ எதைத்‌ த 
காள்கிறோம்‌ என்றால்‌, சர்வேச்‌ வம்‌ 

க சவரதவம்‌ முதலான 

விஷ்ணு என்றெ நாமா 
சஹஸ்ரநாமத்திலே வரக்கூடிய 
பிரயுக்தமான நாமா - இதை 


கணத்தைக்‌ காட்டுறது... 
ஒவ்வொரு நாமாவும்‌ குண 
தாம்‌ மறக்கக்‌ கூடாது. 
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ஓவ்வொரு நாமாவும்‌ பகவானிடத்திலே இருக்கக்‌ 
கூடிய அனேகம்‌ அனேகம்‌ குணங்களைப்‌ படம்பிடித்துக்‌ 
காட்டுகிறது. 

ராமாயணத்திலே, வால்மீகி நாரதரைப்‌ பார்த்துக்‌ 
கேட்கிறார்‌ : நாரதர்‌ வந்ததும்‌ வராததுமாகப்‌ படபட 
வென்று கேட்கிறார்‌ : “பதினாறு திருக்கல்யாண 
குணங்களை வகைப்படுத்தி நீரும்‌ நானும்‌ வாழும்படியான 
இந்தக்‌ காலத்திலே, இந்தப்‌ பதினாறு குணங்களையும்‌ 
உடையவன்‌ ஒருவன்‌ உண்டா...?' என்று அழகாகக்‌ 
கேட்கிறார்‌. 

அவர்‌ குணங்களாக எதைக்‌ குறிப்பிட்டுக்‌ 
கேட்டாரோ, அவைதான்‌ சஹஸ்ரநாமத்திலே ராம 
நாமாவாக வருகின்றன - பதினாறு நாமாக்கள்‌ 
வருகின்றன... வால்மீகி கேட்ட அந்தப்‌ பதினாறு குணங்கள்‌ 
தான்‌ இங்கே பதினாறு நாமாக்களாக வருகின்றன ! இதற்கு 
மூலம்‌ பிரமாணம்‌ - எங்கே என்று பார்த்தோமானால்‌, ரிக்‌ 
வேதத்திலே - பதினாறு மந்திரங்கள்‌ கொண்ட புருஷ 
சூக்தத்திலே ! 

ஆகையினாலே, திருநாமத்தைச்‌ சொன்னாலும்‌, 
குணத்தைச்‌ சொன்னாலும்‌, மந்திரத்தைச்‌ சொன்னாலும்‌ 
அவன்‌ ஒருவனையே நமக்குக்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கிறதனாலே, 
இந்த மூன்றிலே எதை வேண்டுமானாலும்‌ நாம்‌ சொல்ல 
லாம்‌. 


விஷ்ணு என்கிற திருநாமம்‌ காட்டுகிற குணங்‌ 
களுக்குத்‌ திரும்பவும்‌ வருவோம்‌.. சர்வேச்வரத்வம்‌; என்று 
ஒரு குணம்‌. அதற்கடுத்தது ஸ்ரீய:பதித்துவம்‌.. முதலான 
குணங்கள்‌ - மொத்தம்‌ ஒன்பது விவரிக்கப்படுகின்றன 

பதினோரு ஒன்பது என்று சொன்னேன்‌ அல்லவா... 
அதிலே முதல்‌ ஒன்பது இது. இந்த ஒன்பது திருக்கல்யாண 
குணங்களை விஷ்ணு என்கிற நாமம்‌ நமக்குக்‌ கா! ட்டுகிறது. 
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ப ப ப ட. ப ப ES ம மிமம த ககக கக வ வ வவட 
முதல்‌ குணமான சர்வேச்வரத்வத்தை எடுத்துக்‌ 

கொள்வோம்‌ - எங்கும்‌ வியாபித்து, சர்வ பதார்த்தங்களி 

லேயும்‌ நிறைந்து, சர்வத்தையும்‌ நியமிப்பதனாலே அவன்‌ 

தான்‌ சர்வேச்வரன்‌. 

'நிலை தந்த தாரகனாய்‌, நியமிக்கும்‌ இறைவனுமாய்‌' 
என்றொர்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. நாம்‌ நிலைத்து நிற்பதற்குக்‌ 
காரணமானவன்‌ அவன்‌. அவன்‌ அந்தர்யாமியாய்‌ 
நம்முள்ளிருந்து பிரகாசிக்க வில்லையானால்‌ நம்மால்‌ 
இப்படிச்‌ செயல்பட முடியுமா? 

மனு ஸ்ம்ருதியிலே சொல்லப்படுகிறது : 

அடு மாடுகளை ஓட்டிக்‌ கொண்டு போகிறவன்‌ 
கையிலே கொம்பை வைத்துக்‌ கொண்டு 'ஹாய்‌ ஹாய்‌” 
என்று ஓட்டுகிறானே.. வேறு திக்கிலே போகிற மாடுகளைத்‌ 
திருப்பி மந்தையிலே சேர்க்கிறானே.. அப்படி பகவான்‌ 
நம்மை ஒட்டுவதில்லை! யாரை அவன்‌ ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌ 
என்று நினைக்கிறானோ, அவர்களுடைய புத்தியிலே 
பிரவேசித்து, “இப்படிப்‌ போ, இதைச்‌ செய்‌.. அதைச்‌ 
செய்யாதே... என்று அவனே ஏவுகிறான்‌. பரமாத்மாவி 
னுடைய பிரேரணையினால்தான்‌ எல்லாக்‌ கர்மாவும்‌ 
நடக்கிறது. 

- இது மனு ஸ்ம்ருதியிலே சொன்னது. 

.. இதுவே நிஜம்‌ என்பதற்கு உதாரணமாக ஒரு 
நிகழ்ச்சி ல்‌ ஸ்ரீரங்கத்திலே நடந்தது : எம்பார்‌ என்றெ 
ரர ப அபகர்தார்‌ 

்‌ ்‌ 0 திண்ணையிலே காலை 
ஆட்டிக்‌ கொண்டு உட்கார்ந்திருந்தார்‌. 'காலக்ஷேபத்துக்கு 
வந்தால்‌ நல்ல விஷயங்கள்‌ காதில்‌ விழுமே... இப்ப 
வீணாகத்‌ திண்ணையிலே உட்கார்ந்திருக்கிறீரே...* பத்‌ 
கேட்டும்‌, அவர்‌ வரவேயில்லை. ன ்ப்பி்யே ரட்‌ று 
இருந்தார்‌. te 
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ட பை 
ஒருநாள்‌ விடாப்பிடியாக அவரைத்‌ திரும்பவும்‌ 
கூப்பிட்டார்கள்‌ : 'காலக்ஷேபத்துக்கு வாருங்களேன்‌...' 
அன்றைக்கு அவர்‌ திடீரென்று கூப்பிட்டவுடனே வந்து 
விட்டார்‌. முன்‌ வரிசையிலே போய்‌ உட்கார்ந்து 
கொண்டார்‌. கண்ணிலிருந்து தாரை தாரையாக அவருக்குக்‌ 
கண்ணீர்‌ பெருகியது! அப்படி அனுபவிக்கிறார்‌ 
காலக்ஷேத்தை. 'ஐயோ! இவ்வளவு நாளும்‌ கேட்காது 
விட்டு விட்டோமே; வீணாகப்‌ போயிற்றே...' என்று ரொம்ப 
வருத்தம்‌ அவருக்கு ! 
மறுநாளிலிருந்து பத்து நிமிஷம்‌ முன்னதாகவே வந்து 
அவர்‌ முன்‌ வரிசையிலே உட்கார ஆரம்பித்தார்‌! தினமும்‌ 
வந்தார்‌. பெரிய ஞானியாக, பக்தராகப்‌ போய்‌ விட்டார்‌! 


அப்போது எம்பார்‌, காலக்ஷபத்துக்கு வந்த 
அனைவரையும்‌ கேட்டார்‌ : 


“இவர்‌ இத்தனை நாட்களாக இல்லாமல்‌ திடீரென்று 
இப்போது பக்தரானதற்கு இவரை விடாமல்‌ கூப்பிட்டவர்‌ 
கள்தான்‌ காரணம்‌ என்று நினைப்பவர்கள்‌ கையை 
உயர்த்துங்கள்‌...” 

உடனே சில பேர்‌ கை உயர்த்தினார்கள்‌. 

“கூப்பிட்டவர்கள்‌ கூப்பிட்டாலும்‌ அவர்‌ அல்லவா 
வரவேண்டும்‌; எனவே இந்த மனமாற்றத்துக்கு வந்தவரே 
தான்‌ பொறுப்பு என நினைப்போர்‌ கையுயர்த்தலாம்‌..” 
என்று மீண்டும்‌ எம்பார்‌ கேட்டார்‌. 

வேறு சில பேர்‌ கையுயர்த்தினார்கள்‌. 


மூன்றாவதாக மீண்டும்‌ எம்பார்‌ கேட்டார்‌ : ": ங்கள்‌ 
கூப்பிட்டாலும்‌, இவர்‌ வந்தாலும்‌ காலக்ஷூபத்தைச்‌ 
சொல்கிறவர்‌ நன்றாகச்‌ சொன்னால்தானே விஷயம்‌, 
கேட்பவர்‌ மனத்தில்‌ ஏறும்‌...? அதனால்‌ காலக்ஷேபம்‌ 
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செய்கிறவரே இந்த மாற்றத்துக்குக்‌ காரணம்‌ என்போர்‌ 
கையுயர்த்துக...” என்றார்‌. 


சொல்வதைப்‌ புரியும்படி சொல்வதே ஒரு கலை.. 
அதற்கு உதாரணமாய்‌ ஒரு பாட்டு. திருமங்கையாழ்வா 
ருடையது - சொல்லலாம்‌. அந்தப்‌ பாடலிலே அவர்‌ ஊரை 
ஏராளமாய்‌ வர்ணிக்கிறார்‌; வயல்‌ ரொம்ப அழகாக 
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இருக்கிறது. தீர்த்தமெல்லாம்‌ அழகாய்‌ இருக்கிறது. நீர்‌ 
வளம்‌, நிலவளம்‌ சொல்லி முடியாது.. அப்படிப்பட்ட 
இடத்திலே ஒவ்வொரு மீனும்‌ எருமைக்‌ கன்னுக்குட்டியைப்‌ 
போலே இருக்கிறதாம்‌! அவ்வளவு வளமை என்று 
வர்ணித்துக்‌ கொண்டே போகிறார்‌... “அப்படிப்பட்ட 
ஊரிலே பறவைகளெல்லாம்‌ குஞ்சுகளுக்கு இரை தேடி 
அலைந்தன” என்று பாட்டை முடிக்கிறார்‌! 

இது என்ன...? முன்னுக்குப்‌ பின்‌ முரணாக அல்லவா 
இருக்கிறது பாசுரம்‌...? என்று நினைப்போம்‌. மீன்கள்‌ 
கொழுத்திருக்க பறவைகள்‌ ஏன்‌ இரை தேட வேண்டும்‌...? 

இந்தக்‌ கேள்விக்கு பதில்‌ இருக்கிறது... மீன்கள்‌ பெரிது 
பெரிதாக இருந்தால்‌ பறவைகளால்‌ அவற்றைத்‌ தூக்கிக்‌ 
கொண்டு போக மூடியுமா? அந்தக்‌ குஞ்சுகளின்‌ வாய்க்குள்‌ 
தான்‌ அவை கொள்ளுமா... ? அகையினாலே, குஞ்சுகளின்‌ 
வாய்க்குள்ளே வைக்கக்கூடிய சிறிய அளவிலான மீன்களை, 
பறவைகள்‌ தேடி அலைந்தனவாம்‌...! 

எதற்கு இதைச்‌ சொல்கிறேன்‌ என்றால்‌, விஷயங்கள்‌ 
நிறைய இருக்கின்றன. அதைப்‌ புரிந்து கொள்கிற மாதிரி - 
மற்றவர்கள்‌ கிரஹித்துக்‌ கொள்கிற மாதிரி எடுத்துச்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌ அல்லவா..? அதனால்‌ தான்‌ எம்பார்‌ 
கேட்டார்‌... 'சொல்கிறவரின்‌ திறன்தான்‌ இந்த மனிதரை 
வரவழைத்ததா...?” 

அதற்கும்‌ சில பேர்‌ கைதூக்கினார்கள்‌! இப்படி. 
மூன்று காரணங்களுக்கும்‌ இலர்‌ கையை உயர்த்தினார்கள்‌. 
கடைசியில்‌ எதிரில்‌ கை தூக்க ஒருவரும்‌ இல்லை என்கிற 
நிலையில்‌, எம்பார்‌ சுவாமி தாமே கையைத்‌ தூக்கினார்‌! 
நீங்கள்‌ சொல்லாததுமான 


“நான்‌ கேட்காததும்‌ 
ய உயர்த்துகிறேன்‌...” 


நான்காவது காரணத்துக்காக லை 
என்றார்‌! 


என்ன அந்த நான்காவது காரணம்‌...? 


எம்பார்‌ சுவாமி கை தூக்கியதற்குக்‌ காரணம்‌ 
சொன்னார்‌: 


“இத்தனை காலமாக உபன்யாஸத்துக்கு வர மறுத்த 
ஒருத்தர்‌ திடீரென்று வர முடிவு செய்தாரானால்‌ அதற்குக்‌ 
காரணம்‌, 'வரவேண்டும்‌' என்கிற புத்தியை அவருக்குக்‌ 
கொடுத்த பகவான்தான்‌...” என்றார்‌. 

பகவான்‌! சாஸ்திர ரீதியாகப்‌ பார்த்தோமானால்‌ 
ஒவ்வொரு கர்மாவிலேயும்‌ ஐந்தாவது காரணமாக 
இருக்கிறான்‌. இந்த உபன்யாஸமாகிற காரியத்தையே 
எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. இதற்கு ஐந்து காரணங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. அந்த ஐந்து காரணங்களும்‌ கூடாவிட்டால்‌ 
இது நடக்காது. 

முதல்‌ காரணம்‌: சரீரம்‌. இங்கே உபன்யாஸம்‌ 
சொல்கிறவர்‌, கேட்க வந்திருக்கிற பாகவதோத்தமர்களின்‌ 
சரீரங்கள்‌ இவ்விடம்‌ வரவேண்டுமல்லவா.. 2 

இரண்டாவது காரணம்‌: வாக்கு என்கிற இந்த்ரியம்‌. 
அது வேலை செய்ய வேண்டும்‌. அதே போல்‌ கேட்கிற 
திறனும்‌ வேலை செய்ய வேண்டும்‌. இந்த இந்த்ரியங்கள்‌ 
இரண்டாவது காரணம்‌. 

இந்திரியங்கள்‌ தாமாகவே இயங்குமா... ? இயங்காது! 
அவற்றை ஏவக்கூடிய மனஸ்‌ என்பது மூன்றாவது காரணம்‌. 

மனமும்‌ தானே செயல்படாது. அதை ஏவக்கூடிய 
சனாதன ஈன்ற நம்முள்ளே இதக்‌ கட நான்க 
ஆத்மா. நீ து ரணம்‌. அந்த ஜவாத்மாவையும்‌ 
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ஏவக்கூடிய அந்தராத்மா இருக்கிறது-அதுவே பரமாத்மா. 
அவன்‌ சங்கல்ப்பித்தால்தான்‌ எதுவுமே நடக்கும்‌ என்பதால்‌ 
அவனே ஐந்தாவது காரணம்‌. 

தேர்த்தட்டில்‌ அமர்ந்திருந்த அர்ஜுனனைப்‌ 
பார்த்துப்‌ பரமாத்மா சொன்னான்‌. 


“இப்படிச்‌ சோர்ந்து உட்கார்ந்திருக்கிறாயே! நீ 


்‌ இவ்வாறு இருப்பதால்‌ யுத்தம்‌ நின்று போய்விடும்‌ என்று 


நினைக்கிறாயா...? இவர்கள்‌ (கெளரவர்கள்‌) அத்தனை 
பேரையும்‌ அழிக்க நான்‌ சங்கல்பித்திருக்கிறேனடா ! நீ இச்‌ 
செயலுக்கு வெறும்‌ நிமித்தம்தான்‌. நான்‌ தான்‌ சங்கல்‌ 
பித்தேன்‌ இவர்களை அழிக்க.. அன்று அரக்கு மாளிகையில்‌ 
இவர்கள்‌ உங்களை அழிக்க நினைத்தார்களே.. முடிந்ததா ?.. 
முடியவில்லையே...! காரணம்‌ என்ன...? நான்‌ சங்கல்ப்பிக்க 
வில்லையே! இன்று சங்கல்பித்திருக்கிறேன்‌ - கெளரவர்‌ 
களுக்கு அழிவு என்பதை...” 

பகவானே இப்படிச்‌ சொன்னதனாலே, பகவத்‌ 
சங்கல்பம்‌ இருந்தால்தான்‌ நாம்‌ ஒரு காரியத்தை நிறை 
வேற்ற முடியும்‌ என்பது தெளிவாகத்‌ தெரிகிறது. 
இதைத்தான்‌ சாஸ்திரம்‌ எடுத்துச்‌ சொல்கிறது. 

அனால்‌ சொல்கிறபோது புரிகிற மாதிரி இருக்கிற 
விஷயம்‌; கேட்கிறபோது புரிகிற மாதிரி உள்ள விஷயம்‌... 
இந்த இடத்தைவிட்டு எழுந்து போய்விட்டோமானால்‌ 
மறந்து போகிறது. எல்லாவற்றையுமே நாம்தான்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌ என்கிற எண்ணம்‌ திரும்பவும்‌ வந்து 
விடுகிறது. 

இந்த உலகம்‌ இருக்கிறதே... அது மாயா ஜகன்‌ 
மோகினி! இது நம்‌ பக்கத்திலேயே இருந்து கொண்டு 
இத்திரவதை செய்கிறது. சத்‌ விஷயங்களை நினைக்க 
விடாமல்‌ பண்ணுகிறது. புராண வைராக்கியம்‌, ஸ்மசான 
வைராக்கியம்‌ என்று சொல்லுவார்கள்‌. 


த்த 
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புராண வைராக்கியம்‌ என்றால்‌ உபன்யாஸம்‌ 
முடிந்து ஒன்பதேகால்‌ மணிக்கு இருக்கிற வைராக்கியம்‌... 
சொல்கிறவர்களுக்கும்‌ சரி; கேட்கிறவர்களுக்கும்‌ சரி.. அந்த 
வைராக்கியமே வாழ்க்கையிலே கடைசி வரைக்கும்‌ 
இருந்ததானால்‌ ஏன்‌ கஷ்டப்படுகிறார்கள்‌ ?! ஆனால்‌ 
அப்படி இருப்பது இல்லையே! இங்கிருந்து போனவுடனே 
தூக்கம்‌! விடியற்காலை நாம்‌ எழுந்திருந்து பார்த்தோ 
மானால்‌, கேட்டதற்கும்‌ நடப்பதற்கும்‌ சம்பந்தமே 
யில்லாமல்‌ வாழ்க்கை ஓடுகிறது. 


ஸ்மசானத்திலே, சிதையிலே சரீரத்தை வைத்து 
ஹோமாதிகளையெல்லாம்‌ பண்ணி, பிரதக்ஷிணமாக வரும்‌ 
போது நினைப்பதுண்டு. “ஐயோ! எப்படிப்பட்ட மஹான்‌ 
இவர்‌; என்ன வாக்கு..? எப்பேர்ப்பட்ட காரியங்க 
ளெல்லாம்‌ பண்ணினார்‌. இவருக்கே இந்த கதி ஏற்பட்டுப்‌ 
போச்சே..? நம்‌ கதையெல்லாம்‌ என்ன அகுமோ..' என்று 
வைராக்கியம்‌ வருமாம்‌. 


ஸ்மசானத்துக்குப்‌ போனால்‌ ஏதாவது நீர்‌ நிலையிலே 
ஸ்நானம்‌ பண்ணிவிட்டு வீட்டுக்கு வரவேண்டும்‌ என்பது 
சாஸ்திரம்‌. அப்படித்‌ தலை முழுகும்போது, ஸ்மசானத்‌ 
திலே ஏற்பட்ட வைராக்கியத்துக்கும்‌ சேர்த்து ஒரு முழுக்கு! 
மறுபடியும்‌ வீட்டுக்கு வந்து பழையபடி வாழ்க்கை...! 
இதைத்தான்‌ ஸ்மசான வைராக்கியம்‌ என்பது! 


பரமாத்மாதான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ செயல்படுத்து 
இறான்‌, அவன்தான்‌ அனைத்துக்கும்‌ காரணம்‌, அவனன்றி 
ஓர்‌ அணுவும்‌ அசையாது என்று தெரிந்து கொண்டால்‌ நம்‌ 
மனத்திலே வியசனம்‌ ஏற்படுமோ...? மனம்‌ இப்படி 
யெல்லாம்‌ எகிரி எகிரிக்‌ குதிப்பதற்கு Soe 
இடைக்குமா...? கிடைக்கவே கிடைக்காது. அவன்‌ பேரிலே 
பூரண நம்பிக்கை கொள்ள வேண்டும்‌ - மற்று விய 
களைப்‌ பற்றக்‌ கூடாது! க 
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காஞ்சிபுரத்துக்கு, பிரும்மோத்சவத்துக்குப்‌ 
போனவர்கள்‌ பார்த்திருக்கலாம்‌, காட்சியை! பரமாத்மா 
கருடாரூடனாக இருப்பான்‌. உத்ஸவத்தை சேவிக்க 
யாத்ரிகர்‌ வருவார்‌. பெரிய மூட்டையுடன்‌ வருவார்‌ அவர்‌. 
ஏற்கெனவே சேவித்து முடித்த ஒருவரிடம்‌ தன்‌ 
மூட்டையைக்‌ கொடுத்துவிட்டு, “இதைப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்‌; 
பெருமாளை சேவித்துவிட்டு வந்துவிடுகிறேன்‌...” என்று 
புறப்பட்டுப்‌ போய்விடுவார்‌. போகிறவர்‌, வேத பாராயண 
காஷ்டி பின்னால்‌ சுற்றுவார்‌, சந்நதியெல்லாம்‌ சென்று 
பார்த்து அவர்‌ திரும்பிவர நான்கு மணி நேரம்‌ அகிவிடும்‌! 

மூட்டையை வாங்கிக்‌ கொண்டவர்‌ பாடு 
திண்டாட்டம்‌! ஏனென்றால்‌ அதை ரக்ஷிக்க வேண்டும்‌ 
என்றெ விசாரம்‌ அவருடையதாகி விடுகிறது! மூட்டையை 
இறக்கி வைத்தவர்‌ நிர்ப்பயமாகச்‌ சுற்றிக்‌ கொண்டிருக 
கிறார்‌! 

- இப்படித்தான்‌; எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ பிடித்து 
வைத்துக்‌ கொண்டோமானால்‌ அவஸ்தை! எதுவுமே 
என்னுடையதில்லை என்று அவனிடம்‌ ஒப்படைத்து 
விட்டோமானால்‌ நன்றாக மார்‌ மேல்‌ கையை வைத்துக்‌ 
கொண்டு நிர்ப்பயமாய்த்‌ தூங்கலாம்‌. 

நிர்ப்பரோ, நிர்ப்பயோஸ்மி! பளுவுமில்லை.. பயமும்‌ 
இல்லை! 

அவன்‌ சர்வக்ஞன்‌ என்பதை உணர்ந்தாலன்றி இந்த 
நிலை கைகூடாது. “நீயே ரக்ஷகன்‌; நீ ரக்ஷிக்காவிட்டால்‌ 
என்னை வேறு யார்‌ ரக்ஷிப்பார்கள்‌... ? நீ என்னை ரக்ஷித்து 
விட்டால்‌ ஹேறு யார்‌ எனக்கு வேண்டும்‌...” என்று 
அவனை அடி பணிய இட்ட மம்மா ஆழ்வார்‌ 
சொல்கிறார்‌ பாருங்கள்‌: 

£நீ என்னையன்றி இல்லை கண்டாய்‌ நாரணனே.. 


நான்‌ உன்னையன்றி இல்லை" 
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ப்ப ப ப ப ப பபப ப ப ப பபப மலய அ வ ட அவயம்‌ 
'புகலொன்றில்லா அடியேன்‌ நின்‌ அடிகீழ்‌ அமர்ந்து 

புகுந்தேனே...' என்று திருவேங்கடமுடையானிடத்திலே 

நம்மாழ்வார்‌ தஞ்சம்‌ புகுறொர்‌. 


பகவான்‌ கதையிலே சொல்கிறான்‌: “வாஸுதேவன்‌ 
தான்‌ எல்லாம்‌ என்று சொல்லக்கூடிய ஒருவன்‌ 
திடைப்பதே அரிது...” என்கிறான்‌. “அப்படியொருத்தன்‌ 
கிடைத்தால்‌ நான்‌ எளிதில்‌ அவனை விட்டு விடுவேனா...?" 
என்று கேட்கிறான்‌. அத்தகைய ஒருவரை என்ன சொல்லி 
வர்ணிக்கறொன்‌..? “அடடா என்ன உதார ஹ்ருதயம்‌ ? !” 
என்று சிலாகித்து வர்ணிக்கிறான்‌. 


சாதாரணமாக நாம்‌ உலகத்திலே யாரை உதார 
ஹ்ராதயமுடையவர்‌ என்று சொல்கிறோம்‌..? வள்ளன்மை 
மிக்கவரைத்தான்‌ அவ்வாறு சொல்கிறோம்‌. பகவான்‌ இதை 
கீதையிலே அப்படியே மாற்றிவிட்டார்‌! தன்னிடத்திலே 
வந்து கைநீட்டுகிறவர்களைப்‌ பார்த்து, “அடடா! என்ன 
உதார ஹ்ருதயம்‌' என்று கொண்டாடுகிறான்‌ ! 


சர்வமும்‌ அவன்‌ என்று உணர்ந்து, அவனிடத்திலே 
கை நீட்டுபவர்களைக்‌ கொண்டாடுகிறான்‌ பகவான்‌. அந்த 
பக்தர்கள்‌ இல்லையென்றால்‌ பகவானுக்குப்‌ பெருமை 
ஏது...?” 


அயோத்தி மாநகரத்தை கம்பர்‌ வர்ணிக்கிறபோது, 
“அங்கே உண்மைக்கே மதிப்பில்லை...” என்கிறார்‌. 
ஏனென்றால்‌, எல்லோருமே சத்யசந்தர்கள்‌ ! “பலத்தைக்‌ 
காட்டவே இடமில்லை...' என்கிறார்‌. ஏனென்றால்‌ 
எல்லோருமே பலசாலிகள்‌. அதே மாதிறி, த 
காட்ட இடமேயில்லை.. ஏனென்றால்‌ எல்லோருமே 
கல்வி - கேள்விகளில்‌ சிறந்தவர்களாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌ ! 


ஆகையினாலே, பகவானுக்குப்‌ பெருமை பக்தர்களி 
னாலேதான்‌. அவனை ஒத்தாரும்‌ மிக்காரும்‌ இந்த உலகிலே 
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இல்லை என்று உணர்ந்து, அவனை அடிபணியும்‌ 
பக்தர்களை அவன்‌ ரக்ஷிக்கிறான்‌. 


ஒருத்தர்‌ பெருமாள்‌ படத்துக்கு அர்ச்சனை பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. “ஓம்‌ கேசவாய நம: ஓம்‌ நாராயணாய 
நம: ஓம்‌ மாதவாய நம:” என்று நாமங்கள்‌ சொல்வதைக்‌ 
கேட்டு பகவான்‌ அனந்தித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
திடீரென்று நடுவிலே “ஓம்‌ தரித்ராய நம: என்று ஒரு 
நாமாவளி வந்துது! 


அதைக்‌ கேட்டவுடனே அர்ச்சனை பண்ணியவரின்‌ 
கையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு விட்டான்‌ பகவான்‌. 


“எனக்கெங்கேயாவது தாரித்ரியம்‌ உண்டா? ஏழ்மை 
உண்டா... ? என்னைப்‌ பார்த்து தரித்ராய நம்‌: என்று எப்படிச்‌ 
சொல்லலாம்‌...?”” - பகவான்‌ பக்தனிடம்‌ கேட்டான்‌. 


“இப்போது நீர்‌ இப்படி அர்ச்சனை பண்ணுகிறீரே 
என்று எல்லோருமே பண்ண அரம்பித்து விடுவார்கள்‌! 
இந்த தரித்திர சப்தத்தை நான்‌ எத்தனை காலம்‌ கேட்பது...” 
என்று கவலைப்பட்டான்‌. தரித்திர சப்தத்தைக்‌ கேட்க 
பகவானுக்கே பிடிக்கவில்லை! அவ்வளவு கொடுமை 
யானது தாரித்ரியம்‌. 


ஊர்‌ மத்தியில்‌ பிச்சையெடுத்தபடி போனானாம்‌ 
ஒருவன்‌. அவனைக்‌ கண்டதுமே எல்லோரும்‌ கதவைச்‌ 
சாத்திக்‌ கொண்டார்களாம்‌. இவன்‌ மிகவும்‌ சோர்ந்து 
போய்‌, ஊருக்கு வெளியிலே ஒரு ஸ்மசானத்திலே போய்‌ 
உட்கார்ந்து கொண்டானாம்‌. அது ஸ்மசானம்‌ என்பது 
அவனுக்குத்‌ தெரியவில்லை. அந்தச்‌ சமயம்‌ பார்த்து ஒரு 
சிதை எரிக்க ஏற்பாடாகிறது. பார்த்தான்‌ இவன்‌... அந்த 
சவத்திடம்‌ போய்‌ “ஒரு விசனமில்லாமல்‌ படுத்துண்டி 
ருக்கயே... ஏ தோழனே! ஒரு க்ஷணம்‌ எழுந்து இந்த 
தாரித்ரியத்தை நீ வாங்கிக்‌ கொள்‌; நீ படுத்திருக்கிற 


306 * முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


இடத்திலே நான்‌ படுத்துக்‌ கொள்கிறேன்‌...” என்றானாம்‌. 
அந்த சவம்‌ பேசவேயில்லை; பதிலே சொல்லவில்லை... ! 

ஏனடா பேசவில்லை என்று கேட்டால்‌, 
“ஏழ்மையைக்‌ காட்டிலும்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்விடுவதே 
மேல்‌... இவனிடம்‌ பேசினோமானால்‌ நமக்கு நடக்க 
வேண்டிய கடைசி காரியம்‌ கூட சரியாக நடக்காது...” என்று 
வாயை மூடி இருந்து விட்டதாம்‌ சவம்‌! அப்படி. சவமே 
கூட பரிகசிக்கும்படியான நிலை தாரித்ரியம்‌. யார்தான்‌ 
அதை விரும்புவார்கள்‌?! 

அதைச்‌ சொல்லி அர்ச்சனை பண்ணவும்‌ 
பகவானுக்கே கோபம்‌ வந்து விட்டது. 

“யாரைப்‌ பார்த்து தரித்ராய நம: என்றீர்‌...?” - 
கேட்டான்‌ பகவான்‌. 

பக்தர்‌ வெறுமனே விடவில்லை.. இடுப்பில்‌ துணியை 
இறுக்கிக்‌ கட்டிக்‌ கொண்டு வாக்குவாதத்தில்‌ இறங்கினார்‌: 

“அர்ச்சனைத்‌ தட்டைப்‌ பிடுங்கி வைத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ உனக்கு தாரித்ரியம்‌ இல்லாமல்‌ போய்‌ 

ட £ இருக்கிறதே...” ஷ்‌ பதில்‌ சொன்னார்‌... 
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பக்தன்‌, பகவானுக்கு தாரித்ரியம்‌ உண்டு என்று 
அடித்துச்‌ சொன்னதும்‌ அவன்‌ விதண்டாவாதம்‌ பண்ண 
வில்லை. 


“எங்கே? எனக்கு ஏது தாரித்ரியம்‌...?” என்று 


கேட்டான்‌. 

“உன்னை மாதிரி இன்னொருத்தனைக்‌ காட்டு...” 
என்றான்‌ பக்தன்‌. 

பகவான்‌ பதிலே சொல்லவில்லை! வாயை மூடிக்‌ 
கொண்டு விட்டான்‌! 

அவன்‌ வாயை மூடிக்கொண்டதைப்‌ பார்த்ததும்‌ 
இவருக்கு (பக்தருக்கு) தைரியம்‌ வந்துவிட்டது: 

“இந்த விஷயத்திலே - உனக்குச்‌ சமானமானவன்‌ 
உளன்‌ என்றெ விஷயத்திலே - தாரித்ரியம்‌ நிறைய 
இருக்கிறதே...” என்றார்‌. 

“உண்டு உண்டு'' என்று ஒப்புக்‌ கொண்டான்‌ 
பரமாத்மா. ஏனென்றால்‌ தன்னைப்‌ போல்‌ இன்னொரு 
வனை அவனால்‌ காட்ட முடியவில்லை அல்லவா... 

“உனக்கு ஒப்பார்தான்‌ இல்லை; மிக்கார்‌ 
உண்டென்றால்‌ காட்டு...” - இது பக்தனின்‌ அடுத்த கேள்வி. 
மிக்காரும்‌ இல்லை.. என்பதே பதிலானதாலே பகவானி 
டத்திலே பதிலும்‌ இல்லை. 


EE வண்ணனை 
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“இப்போது நான்‌ ௮ர்ச்சனை பண்ணப்‌ போகிறேன்‌. 
வாயை மூடிக்‌ கொண்டு கேட்டுக்‌ கொண்டிருக்க 
வேண்டும்‌...” என்றார்‌ பக்தர்‌. 

பரமாத்மாவுக்கு ஒரே சந்தோஷம்‌! அவனுடைய 
சர்வேச்வரத்வத்தைத்‌ தெரிவிக்கும்படியான அர்ச்சனை 
அல்லவா அது! “ஓம்‌ ஸமாப்யதிக தரித்ராயநம:” என்பது. 

விஷ்ணு என்கிற பெயரினாலே சொல்லப்படுகிற 
குணங்களில்‌ ஒன்று இந்த சர்வேச்வரத்வம்‌. 

விஷ்ணு புராணத்திலே பராசர மஹரிஷியைப்‌ 
பார்த்து மைத்ரேயர்‌ கேள்வி கேட்கிறார்‌: 

“இந்த உலகம்‌ எங்கிருந்து வந்தது? 

எதனால்‌ ரக்ஷிக்கப்படுகிறது? 

இதற்கெல்லாம்‌ காரணம்‌ யார்‌... ?' 

இதற்கு ஒரு சுலோகத்தில்‌ பராசரர்‌ பதில்‌ 
சொல்கிறார்‌: 

“ஹே மைத்ரேயா... 
ஒவ்வொன்றாகச்‌ சொல்லி 
“இதற்‌ கெல்லாம்‌ காரணம்‌ 
யார்‌' என்று கேட்டாயே.. 
அத்தனையும்‌ விஷ்ணு 
விடமிருந்து தோன்றின. 
வேறெங்கிருந்தோ கொண்டு 
வந்து இவற்றையெல்லாம்‌ 
அவன்‌ உண்டாக்கவில்லை. 
அவனுக்குள்ளிருந்தே தான்‌ 
யாவும்‌ தோன்றின. ஜகத்‌ 
மொத்தமும்‌ அவனிடத்‌ 


ஜகத்துக்கே காரண 
மானவன்‌ விஷ்ணுதான்‌...” 
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சர்வக்ஞ்னான எம்பெருமானே விஷ்ணு சப்தத்தி 
னாலே சொல்லப்படுகிறான்‌. 


அடுத்த குணம்‌ ஸ்ரீய:பதித்வம்‌. இதையும்‌ விஷ்ணு 
புராணத்திலிருந்துதான்‌ ஆசார்யர்கள்‌ எடுத்துக்‌ காட்டு 
கிறார்கள்‌: 

மஹாலஷ்மிக்கு அவன்‌ பதி. - இப்படிச்‌ சொல்லும்‌ 
போது எல்லாருக்கும்‌ ஒரு சந்தேகம்‌. “சர்வ வியாபியாய்‌ 
எல்லா பதார்த்தங்களிலேயும்‌ பகவான்‌ இருக்கிறான்‌ என்று 
சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறதே.. அவனுடைய தர்ம பத்னியான 
மஹாலக்ஷ்மியோ வைகுண்டத்திலே உட்கார்ந்திருக்கிறாள்‌. 
இவன்‌ எல்லா பதார்த்தங்களிலேயும்‌ இருக்கிறான்‌... அது 
எப்படி..? அவன்‌ எல்லா பதார்த்தங்களிலேயும்‌ எப்படி 
இருக்க முடியும்‌?...' என்று சந்தேகம்‌ வருகிறது. “அப்படி 
யானால்‌ அவள்‌ மட்டும்‌ வைகுண்டத்திலே தனியாக 
உட்கார்ந்திருக்கிறாளா? 
எப்போது அவளைப்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌ என்று 
தோன்றுகிறதோ அப்போது 
மட்டும்‌ போய்ப்‌ பார்த்து 
விட்டு வருகிறானோ..?' 
என்று நினைக்கத்‌ தோன்று 
கிறது! 

மைத்ரேயருக்குப்‌ 
பராசரர்‌ விளக்கம்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌: 

எப்படி சர்வ வியாபி 
லேயும்‌ நிறைந்திருக்கிறா 


னோ மஹாவிஷ்ணு, 
அப்படியே அவளும்‌ 


யாய்‌ எல்லா பதார்த்தங்களி . 
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(லஷ்மியுமி அவனுடன்‌ சர்வ பதார்த்தங்களி லேயும்‌ 
நிறைந்திருக்கிறாள்‌. அதனாலே நாராயணனைச்‌ சொன்ன 
விடமெல்லாம்‌ லக்ஷ்மியையும்‌ சொல்வதாகவே ஆகிறது, 

“நாராயணன்‌ வந்தான்‌' என்று சொன்னால்‌, லக்ஷ்மி 
யோடு வந்தான்‌ என்றுதான்‌ அர்த்தம்‌. தனித்து நாராயணன்‌ 
வந்தான்‌ என்று பொருளே அல்ல... 

ஸ்ரீசூக்தம்‌ இருக்கிறது. லக்ஷ்மியுடைய சூக்தம்‌ அது. 
அனால்‌, அது யாரிடத்திலே என்ன பிரார்த்தனை பண்ணு 
கிறது என்று பார்த்தால்‌, ஹே ஜாதவேதா! விஷ்ணோ! 
நாராயணா ! உன்னிடத்திலே இருக்கும்படியான லக்ஷ்மியை 
என்னிடத்தில்‌ இருக்கும்படியாகப்‌ பண்ணு...” என்கிறது ! 

சூக்தம்‌ ஸ்ரீ சூக்தம்‌; பிரார்த்தனையோ நாராயண 
னிடத்திலே! அவனுடைய பெருமையெல்லாம்‌ அவளிடத்‌ 
திலே. அவளுடைய பெருமையெல்லாம்‌ அவனிடத்திலே ! 

இதைப்‌ பாஞ்சராத்ர ஆகமத்திலே பகவானே 
அழகாகச்‌ சொல்கிறான்‌. தன்னை பூஜை பண்ண வேண்டிய 
விதானம்‌-தன்னை ஆராதனம்‌ பண்ண வேண்டிய 
பலவ பல்‌ கனு சொல்கிறான்‌. ஐந்து ராத்திரி 
களிலே அவன்‌ சொன்ன விளக்கம்‌ பாஞ்சராத்ர ஆகமம்‌. 
பல வகை ஆகமங்கள்‌ உண்டு. ஒவ்வொன்றையும்‌ ஒவ்வொரு 
ஸ்தலத்திலே கடைப்பிடித்து அதன்படி முறையாக பூஜை, 
வழிபாடு நடத்துவார்கள்‌. மட்டபல்லி, திருப்பதி 

- பப. + ட்‌ Ld ட 
அகமப்படி Me ப ன சத்திலேயிருந்து ப்‌ 
ட்‌ ்‌ ்‌ : அந்தந்தக்‌ கோவிலில்‌ அப்படி 

அப்படி அனுஷ்டானம்‌... 

இப்படிப்பட்ட பாஞ்சராத்ர அகமக்கெ : ்‌ 
பற்றித்‌ தானே சொல்லிக்‌ ல்‌ னப்‌ 
“இந்த லக்ஷ்மி-நாராயண இரட்டை 
இது ரொம்ப சூக்ஷ்மமானது. ஒன்‌ . ்‌ ்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌... உன்றை இட்டு SDE 
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“இந்த மிதுனம்‌ இப்படி சூக்ஷ்மமாக இருக்கிறதே... இது 
எப்பொழுதுதிலிருந்து இப்படி இரட்டையாக இருக்கிறது... ?' 
என்று கேட்டால்‌ சொல்ல முடியுமா? 

அதற்கும்‌ அவனே பதில்‌ சொல்கிறான்‌: “அதியி 
லிருந்தே ஒன்றோடொன்று சேர்ந்து இருப்பதனாலே இந்த 
இரட்டையைப்‌ பிரிக்காமல்‌ சேர்த்தே அனுபவிக்க 
வேண்டும்‌. இந்த தம்பதி பிரிக்க முடியாத தம்பதி-சேர்ந்தே 
இருக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌.” 

இஞ்சிமேட்டு அழகியசிங்கர்‌ பல மகான்களைத்‌ 
தோற்றுவித்த மகான்‌ அவார்‌. 

அப்படிப்பட்டவர்‌ ரொம்ப அழகாகச்‌ சொல்வார்‌: 

“அசார்யருக்கு அசார்யருக்கு ஆசார்யர்‌ யார்‌...?” 
என்று கேட்டால்‌, “லக்ஷ்மிநாராயணன்தான்‌...” என்பார்‌. 

“இப்படி ஆசார்ய பரம்பரையை வகுத்துக்‌ 
கொண்டே போனோமானால்‌ லக்ஷ்மியோடு சேர்ந்‌ 
திருக்கும்படியான நாராயணன்‌ நமக்கு குரு. இவர்களைப்‌ 
பிரிக்காதே; சேர்த்தே அனுபவி!” என்பார்‌. 

“பிரித்தால்‌ என்ன அகும்‌...?” 

“அனர்த்தப்படுவாய்‌!"' 

ராவணன்‌ என்ன பண்ணினான்‌... ? சீதையை 
அபகரித்தான்‌. ராமனிடத்திலே அவனுக்கு பக்தி இல்லை. 
லக்ஷ்மியை மட்டும்‌ காதலித்தான்‌. அவன்‌ என்ன 
அனான்‌...? கிளையோடு தானும்‌ மாண்டான்‌! அவன்‌ 
குலமே அழிந்தது! இலங்கையே அழிந்தது! ஏன்‌? அவன்‌ 
தம்பதியைப்‌ பிரித்ததனாலே.. 

அவன்‌ தங்கை இருக்கிறாளே சூர்ப்பனகை... அவள்‌ 
என்ன பண்ணினாள்‌..? ராமனையே வரித்தாள்‌; மூக்கறு 
பட்டு பங்கப்பட்டுப்‌ போனாள்‌! 
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அசையினாலே பிரித்தவர்களுக்கு பங்கம்‌. சேர்த்து 
வைத்த விபீஷணன்‌ ராஜ்யஸீயுடன்‌ வாழ்ந்தான்‌... 


அந்த தம்பதிகளைச்‌ சேர்த்து வைக்கக்‌ கூடியவர்‌ 
களுக்குத்தான்‌ பெருமை ஏற்படுமேயொழிய, பிரித்து 
வைக்கக்‌ கூடியவர்களுக்கு ஒரு நாளும்‌ பெருமை ஏற்படாது. 

அதனால்தான்‌ அஹோபிலத்திலே லக்ஷ்மி 
நரசிம்ஹன்‌, அவள்‌ எழுந்திராத வண்ணம்‌ மடியிலே 
இறுத்தி கையாலே அணைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. 
அவள்‌ எங்கே எழுந்து போக முடியும்‌...? அவன்‌ போனால்‌ 
தான்‌ அவளாலே போக முடியும்‌! அவளும்‌ அவனைச்‌ 
சேர்த்து அணைத்திருக்கிறாள்‌ ! இப்படி இருவரும்‌ சேர்ந்து 
நிற்கிற அழகே அழகு! மாலோலன்‌ என்று அந்த 
நரசிம்ஹனுக்குப்‌ பெயர்‌. 

மா! என்றால்‌ லக்ஷ்மி. லக்ஷ்மி லோலனாய்‌ 
எப்போதும்‌ இருக்கிறான்‌ பகவான்‌. அதனால்‌ நமக்குப்‌ 
பலன்‌ சித்தம்‌... ஏனென்றால்‌ அவன்‌ எப்போதும்‌ சந்தோஷ 
மாக இருக்கிறானே! அவன்‌ கோபமாக இருந்தால்‌ நமக்குக்‌ 
காரியம்‌ அகுமா..? அவன்‌ லக்ஷ்மியோடு அனந்தமாக 
இருக்கிற சமயத்திலேதான்‌ நமக்கு எல்லாம்‌ பலிக்கும்‌! 

ஆ ராமதாஸர்கூட “அம்மா, தல்லி! நீ சொல்லு உன்‌ 
பர்த்தாவினிடத்திலே... என்னை ரக்ஷிக்கும்படி சொல்லு...” 
என்று கேட்டுக்‌ கொள்கிறார்‌. 

காராகிருஹத்திலே ராமதாளருக்குக்‌ 'கொரடா 
தெப்ப' (பலமான அடி) (சவுக்கடி) இடைத்தது. அந்த 
அடிதாளாமல்‌ பகவானை ஏசிவிடுதிறார்‌ அவர்‌: “உனக்கு 
இவ்வளவு அழகான _ ஆபரணங்களைப்‌ போட்டிருக்க 

றேனே... எதற்கு இவ்வளவு செலவழித்தேல்‌ : 
நினைத்தாய்‌...? இந்த நகைகை அடவ என்ற! 
2 அலல்‌ ்‌ எ உன்‌ பாட்டனா செய்து 

போட்டான்‌? சீதம்மாவுக்கு, புளியங்‌ ்‌ 
போலிருக்கும்படியான அழகான பககக: ழுத்து 
தக்கம்‌ பண்ணிப்‌ 
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போட்டிருக்கிறேனே.. உன்‌ பத்னியை சற்று நேரத்துக்‌ 
கொருதரம்‌ அழகு பார்க்கிறாயே..? அந்த ஆபரணத்தை 
என்ன உன்‌ மாமனார்‌ ஜனகமகா ராஜரா பண்ணிப்‌ 
போட்டார்‌?” 

- இப்படியே ஒவ்வொரு அபரணத்தின்‌ பெயராகச்‌ 
சொல்லிச்‌ சொல்லி கேள்வி கேட்டுவிடுகிறார்‌ ராமதாஸர்‌. 
அபரணப்‌ பெயரைச்‌ சொல்வது, அவர்‌ பண்ணியதா, இவர்‌ 
பண்ணியதா....? என்று கேள்வி எழுப்புவது... 


- இப்படியெல்லாம்‌ பேசிவிட்டு “ஐயோ! சிறையில்‌ 
வாங்கிய அடியின்‌ வலி தாளாமல்‌ சொல்லிவிட்டேன்‌...” 
என்று ஒரு நாள்‌ மன்னிப்பு வேண்டி சீதம்மாவைப்‌ 
பாடுகிறார்‌. “நன்னுப்ரோவ மனி செப்பவே..' என்று... 
என்னை ரக்ஷிக்கும்படியாக நீ எடுத்துச்‌ சொல்லு... என்று 
லக்ஷ்மியினிடத்திலே பிரார்த்தனை செய்கிறார்‌. “உன்னோடு 
அவன்‌ சந்தோஷமாகப்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ போது 
எடுத்துச்‌ சொல்லு... என்கிறார்‌! 

மாலோலன்‌  - எப்போதும்‌ சந்தோஷமாக 
இருப்பவன்‌. அவனிடத்திலே நாம்‌ பிரார்த்தனை செய்தால்‌ 
உடனே கைகூடும்‌. ஆகையினாலே பிரிக்காதே; சேர்த்தே 
அனுபவி... என்கிறது சாஸ்திரம்‌. 

நம்‌ திருவேங்கடமுடையானிடத்திலும்‌ நாம்‌ இதைப்‌ 
பார்க்கலாம்‌. ஸ்ரீயை எப்போதும்‌ தரித்திருக்கிறான்‌. 

அவனுடைய வக்ஷஸ்தலத்திலிருக்கிற லக்ஷமியி 
னுடைய கடாக்ஷம்‌ நமக்கு 'எப்போதும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
லக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌ வழியாக வரக்கூடிய செல்வம்தான்‌ 
நிலையானது அழியாதது! நீங்காத செல்வம்‌ நிறைந்தே 
லோர்‌ எம்பாவாய்‌' என்றது இதைத்தான்‌... 

தினையளவும்‌ திருமகளைப்‌ பிரியாதவன்‌ பெருமான்‌. 
இனை என்றெ தானியம்‌ இருக்கிறது பாருங்கள்‌... மிகச்‌ 
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எ ப வன்‌ பட டட. இது 
சிறியது. அந்த அளவுக்குக்‌ கூட அவன்‌ லக்ஷ்மியை விட்டுப்‌ 
பிரிவதில்லை; சேர்ந்தே இருக்கிறான்‌ ! 

மஹாபாவி ஒருவன்‌ பகவானைப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ 
என்று வருகிறான்‌... பகவான்‌ அவனைப்‌ பார்க்க 
விரும்பாமல்‌ தலையைக்‌ குனிந்து கொண்டுவிட்டானாம்‌., 
இதைக்‌ கவனித்த மஹாலக்ஷ்மி என்ன செய்தாள்‌ 
தெரியுமா...? 


மஹாலக்ஷ்மி, தலைகுனிந்த நிலையில்‌ இருந்த 
பகவானிடம்‌ சொன்னாள்‌ : 

“சுவாமி! அவனோ அஜ்ஞன்‌ - ஒன்றும்‌ தெரியா 
தவன்‌ - நீங்களோ சர்வக்ஞர்‌ - எல்லாம்‌ தெரிந்தவர்‌. 
நீங்கள்‌ ரக்ஷிக்காவிட்டால்‌ அவனுக்குப்‌ போக்கிடம்‌ 
எங்கே...? நீங்கள்‌ காப்பாற்றாவிட்டால்‌ அவன்‌ எங்கே 
போவான்‌? அகையினாலே நீங்கள்‌ அவனைக்‌ காருண்யத்‌ 
தோடு கடாக்ஷிக்க வேண்டும்‌” என்றாள்‌ மஹாலஷ்மி. . 

பகவானோ, நான்‌ பார்க்க மாட்டேன்‌ என்று 
மறுபடியும்‌ தலையைக்‌ குனிந்து கொண்டு விட்டான்‌! 
குனிந்து கொண்டேயிருக்கிறான்‌... 

மஹாலக்ஷ்மி வாக்னொலே சொல்லிப்‌ பார்த்தாள்‌, 
அவன்‌ கேட்கவில்லை... இப்போது செய்கையினாலே 
காட்டுகிறாள்‌ - 


“பார்க்கப்‌ போகிறீர்களா இல்லையா... ?” 


“முடியாது!” 

மஹாலக்ஷ்மி இரண்டு திருக்கரத்தையும்‌ பகவா 
னுடைய முகவாய்க்‌ கட்டையிலே வைத்துத்‌ தூக்கி, 
அப்படியே நிறுத்திவிட்டாள்‌ ! பகவானால்‌ கழே குனிய 
முடியாமல்‌, வந்தவனைப்‌ பார்க்கும்படியான நிலைமை 


ஏற்பட்டுவிட்டது. 
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உடனே என்ன பண்ணினான்‌? மறுபக்கம்‌ 
திரும்பினான்‌! அந்தப்‌ பக்கம்‌ திரும்பினால்‌ என்ன 
அயிற்று..? பூமாதா உட்கார்ந்திருக்கிறாள்‌ ! 


நாம்‌ எவ்வளவு தப்பு பண்ணினாலும்‌ அந்தத்‌ தப்பை 
பகவானிடத்திலே சொல்ல மாட்டாளாம்‌ அவள்‌! 
ரொம்பச்‌ சின்னதாக நல்லது பண்ணி விட்டோமானாலும்‌ 
அதைப்‌ பெரிது படுத்தி பகவானிடத்திலே சொல்லு 
வாளாம்‌. அனால்‌ நம்‌ குற்றத்தையெல்லாம்‌ பார்க்கவே 
மாட்டாளாம்‌! - மறு பக்கத்தில்‌ உட்கார்ந்திருக்கிற இந்த 
பூமாதா சொல்கிறாள்‌. 


“சுவாமி! லக்ஷ்மி இடித்தது போதாதா...? நான்‌ வேறு 
இடிக்க வேண்டுமா ?...” என்று பகவான்‌ முகத்தை நேராகத்‌ 
திருப்பி விட்டு விட்டாள்‌! 


பகவான்‌ பார்த்தார்‌... இப்படியும்‌ திரும்ப முடிய 
வில்லை; இழேயும்‌ குனிய முடியவில்லை. இன்னொரு 
, பக்கம்‌ இருப்பிக்‌ கொண்டார்‌ முகத்தை. அங்கே நீளா தேவி 
இருக்கிறாள்‌. 


“அவர்கள்‌ : இரண்டு பேரும்‌ இடித்தது போதாதா... 
நான்‌ வேறு இடிக்க வேண்டுமா ?” என்று முகத்தைத்‌ திருப்பு 
கிறாள்‌. 


பகவான்‌ பார்த்தான்‌... எதிரே வந்தவன்‌ எவ்வளவு 
பாவியாகவிருந்தாலும்‌ பரவாயில்லை; அனுக்கிரகம்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌ என்று அனுக்கிரகம்‌ பண்ணிவிட்டான்‌! 


பகவானே காருண்யம்‌ மிக்கவன்‌; அந்த லக்ஷ்மி 
யுடனேயே சண்டை போடக்‌ கூடியவன்‌ - “என்‌ 
அடியார்கள்‌ ஒரு போதும்‌ தப்பு பண்ண மாட்டார்கள்‌; 
அப்படியே அவர்கள்‌ பண்ணினாலும்‌ அது நன்மைக்கே... 
என்று வாதிடக்கூடியவன்‌. அப்படிப்பட்டவனுக்கே ஒரு 
அடியாரிடம்‌ கோபம்‌ வருகிறது; அந்தக்‌ கோபத்தையும்‌ 
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சாந்தப்படுத்தக்கூடிய அளவுக்கு இருக்கிறாள்‌ மஹாலஷ்மி! 
அப்படிப்‌ பட்ட மஹாலஷ்மியுடன்‌ கூட ஸ்ரீயஃபதியாய்‌ 
இருக்கிறான்‌ பகவான்‌. 

அபாயமே இல்லாத தர்ம பத்னியோடு பகவான்‌ 
யஜ்ஞம்‌ பண்ணுவதாக சுவாமி தேசிகன்‌ சொல்கிறார்‌. 
யஜ்ஞம்‌ பண்ண வேண்டுமானால்‌ தர்மபத்தினி அருகிலே 
இருக்க வேண்டும்‌. 

பகவானுடைய யஜ்ஞத்துக்கு ரித்விக்குகள்‌ 
வேண்டாமா...? 


ஞான, பல, ஐச்வர்ய, வீர்ய, சக்தி, தேஜஸ்‌ முதலான 


கல்யாண குணங்களெல்லாம்‌ ரித்விக்குகளாக இருக்‌ ' 


கின்றன. இவற்றுள்‌ தயா என்கிற குணம்‌ இருக்கிறதே... 
காருண்யம்‌... அதுதான்‌ அதிகமாக இருக்கிறது. அதனால்‌ 
தான்‌ தயாசதகம்‌ என்று தனியாக அருளினார்‌ சுவாமி 
தேசிகன்‌. 

“அம்மா தயே! நீ பகவானிடத்திலே இல்லை 
யென்றால்‌ மற்றைய குணங்களெல்லாம்‌ தோஷமாகுமே 
யொழிய குணங்கள்‌ ஆகா!' என்று சொல்லப்பட்டத 
னாலே பகவானுடைய காருண்ய மகிமை நமக்குப்‌ புரிகிறது. 
அப்படிப்பட்ட காருண்யம்மிக்கவன்‌ மஹாலக்ஷ்மியோடு 
சேர்ந்தே யஜ்ஞம்‌ பண்ணுகிறான்‌. 

பகவான்‌ பண்ணக்கூடிய யஜ்ஞத்துக்கு என்ன பெயர்‌ 
என்றால்‌ சரணாகத ரக்ஷணம்‌. சரணாகத ரக்ஷணம்‌ என்கிற 
யஜ்ஞத்தை அவனைத்‌ தவிர வேறு யாராலும்‌ பண்ண 
முடியாது. 

யாரை ரக்ஷிக்கிறான்‌ பகவான்‌...? 


சகலரையும்‌ - சரணாகதி என்று வந்த சகலரையும்‌ . 


ரக்ஷிக்கிறான்‌. மஹா வித்வான்களும்‌ மேதாவிகளும்‌ கூட 
அவன்‌ ரக்ஷ்ணை இல்லாவிட்டால்‌ வீணாய்ப்‌ போவார்கள்‌. 


ப 
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அசார்யர்‌ ஒருவர்‌ இருந்தார்‌. மனு ஸ்ம்ருதியையே 
மாற்றிச்‌ சொன்னார்‌ அவர்‌! 

பலவான்‌ இந்த்ரியக்ராம : 

வித்வாம்ஸமபி கர்ஷதி (எப்பேர்ப்பட்ட வித்வானா 
யிருந்தாலும்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ அவனைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பலவானாயிருந்து அவனைத்‌ தடுமாறச்‌ செய்யும்‌ என்று 
பொருள்‌) 

இதை அந்த ஆசார்யார்‌ பிரித்துச்‌ சொன்னார்‌. 

'வித்வாம்ஸம்‌ ந அபகர்ஷதி!' - அதாவது “இந்த்ரி 
யங்கள்‌ வித்வான்‌௧ளை அபகரிக்காது' என்று பொருள்‌ 
வரப்‌ பிரித்தார்‌. 

அப்படியே திருத்தியதை சிஷ்யர்களிடம்‌ சொல்லி, 
அவர்களும்‌ அதே போலச்‌ சொல்ல ஆரம்பித்தார்கள்‌. 

சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ இப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே 
போகிறபோது, (இது என்ன புதுப்பாடமாக இருக்கிறதே; 
இந்த மாதிரி மனு ஸ்ம்ருதியிலே இல்லையே.. என்று 
கேட்டவர்களெல்லாம்‌ வியந்தார்கள்‌. 

சிஷ்யர்களோ, “எங்கள்‌ குரு அப்படித்தான்‌ சொல்லிக்‌ 
கொடுத்தார்‌...” என்றார்கள்‌. 

சாஸ்திரத்தைத்‌ திருத்தினாரே... அந்த மனிதருக்கு 
அன்றைய தினம்‌ ராத்திரி ஒரு சொப்பனம்‌ வந்தது. 
சொப்பனத்திலே ஒரு அழகான ஸ்த்ரீ. அவள்‌ கையிலே ஒரு 
தங்கக்‌ குடம்‌. அதை எடுத்துக்‌ கொண்டு இவருடைய பர்ண 
சாலையருகே வருகிறாள்‌ அவள்‌! இவர்‌ உட்கார்ந்துள்ள 
இடத்தையும்‌ தாண்டி பர்ணசாலைக்குள்‌ நுழைகிறாள்‌. 

த்க்‌ 1 விட] வந்து விட்டது அவருக்கு! 
௦ ரதன த அ அச்சொப்பனம்‌... என்று பயம்‌. 

CAREY க ப்‌ ஹு உண்டு. அதிலே சுப சூசகம்‌, 

அசுப சூச இரண்டு வகை சொல்‌ லியிருக்றைது. 
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நல்லதோ, கெட்டதோ... பின்னால்‌ வரக்கூடியதை முன்‌ 
கூட்டியே தெரிவிக்கும்‌ அது. 


[ர ரமாயணத்திலே இந்த இரண்டு வகை சொப்பனங்‌ 
களும்‌ வருகின்றன. அயோத்யா காண்டத்தில்‌ ஒன்று, சுந்தர 
காண்டத்திலே ஒன்று. அயோத்யா காண்டத்திலே, கேகய 
நாட்டிலே பரதனுக்கு வந்தது - அது துச்சொப்பனம்‌'! சுந்தர 
காண்டத்திலே திரிஜடைக்கு வந்த சொப்பனம்‌ சுஸ்வப்னம்‌. 


அதனால்தான்‌ இந்த உலகத்தை “ஸ்வப்ன மபி சத்யம்‌' 
என்றார்கள்‌. “உலகம்‌ அநித்யமானதுதான்‌.. ஆனால்‌ அது 
உண்மைப்‌ பொருள்‌' என்பது விசிஷ்டாத்வைதம்‌. 


“ஸ்வப்னமபி சத்யம்‌' - அநித்ய உலகத்தின்‌ சத்யத்‌ 
தன்மைக்குப்‌ பிரமாணம்‌ சாந்தோக்ய உபநிஷத்திலே 
இருக்கிறது. 

பரம ஏழை ஒருவர்‌ தரித்திரர்‌ (ஒரு கதையை 
ஆரம்பித்து இன்னொரு கதைக்குப்‌ போய்விட்டேன்‌.. 
திரும்பவும்‌ முதல்‌ கதைக்கு வருவேன்‌...) அந்த ஏழை, வாசல்‌ 
திண்ணையிலே கிழிந்த துணியைப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு 
படுத்திருக்கிறார்‌.. படுத்திருப்பவருக்கு சொப்பனம்‌ 
வருகிறது. என்ன சொப்பனம்‌... ? 


“ராஜாதி ராஜ! ஜெய விஜயீபவ!” என்று கோஷம்‌! 
சிம்மாசனத்திலே, பெரிய தர்பாரிலே... தர்பார்‌ ராகமே 
கம்பீரமாகத்தான்‌ இருக்கும்‌! - அந்த மாதிரி தர்பாரில்‌ 
கம்பீரமாகத்‌-தான்‌ உட்கார்ந்திருக்க, அரம்பையர்கள்‌ கவரி 
வீசுறொர்கள்‌.. மந்திரிகளென்ன, சேனாபதிகளென்ன, 
ஜனங்களென்ன... இத்தனை பேரையும்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டேயிருந்தவன்‌, திண்ணையிலேயிருந்து தொப்‌ 
பென்று கழே விழுந்தான்‌! 


கிழிந்த பாய்‌, தலையணை அவன்‌ மேலே விழுந்தது! 
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சொப்பனத்திலே சக்ரவர்த்தியாக இருந்தவன்‌. 
இப்போது அது கலைந்ததும்‌ என்ன அயிற்று! ஓர்‌ அரை 
க்ஷணம்‌ அவனுக்கு ஒன்றுமே தோன்றவில்லை. அப்புறம்‌ 
தான்‌ புரிகிறது... 'ஒஹோ.. கனவு?" உடம்பெல்லாம்‌ 
வியர்த்துக்‌ கொட்டியிருக்கிறது.. பார்த்தான்‌ அவன்‌... 
மறுபடியும்‌ இழுத்துப்‌ போர்த்திக்‌ கொண்டு தூங்கிப்‌ 


போனான்‌! 


இந்த அவஸ்தை எதற்கு..? சொப்பனாவஸ்தை என்று 
ஒன்று ஏன்‌ வைத்தான்‌ பரமாத்மா? விழித்துக்‌ 
கொண்டிருப்பது; தூங்குவது என்று இரண்டு போதாதா... ? 
இரண்டுக்கும்‌ நடுவிலே சொப்பனம்‌ ஒன்று என்னத்துக்கு... ? 


சொப்பனத்தின்‌ முடிவுதான்‌ நித்திரை! நல்ல 
நித்திரை வந்துவிட்டால்‌ அப்புறம்‌ சொப்பனம்‌ வராது. 
இலேசான நித்திரையில்‌ தான்‌ சொப்பனம்‌. அதனாலே 
நாம்‌ பகவானை நினைத்துக்‌ கொண்டுதான்‌ தூங்கப்‌ போக 
வேண்டும்‌. “துஸ்வப்னத்வம்ஸக்ருதே நம: என்று கூட 
பகவானுக்கு ஒரு திருநாமம்‌! 


இப்படி சொப்பனம்‌ வந்தவர்‌ விழுந்தாரே! ஏன்‌ அது 
என்று கேட்டால்‌, காரணத்தோடு தான்‌ பகவான்‌ 
வைத்திருக்கிறான்‌. என்ன காரணமென்றால்‌, ஜன்மாந்திரத்‌ 
இலே பண்ணிய பாவ - புண்ணியத்துக்குப்‌ பலனைக்‌ 
கொடுக்கிறான்‌. 


என்ன பலன்‌..? 


ஒருத்தர்‌ பரம ஏழை! அவருக்கு சொப்பனம்‌, அதிலே 
தங்கப்‌ பேழை. அதைத்‌ திறந்தால்‌ ஒரே ஐந்நூறு ரூபாய்‌ 
நோட்டுக்‌ கட்டுகளாகவே இருக்கறது ! எடுத்தெடுத்து 
வைக்கிறார்‌ இவர்‌! சுமார்‌ 25 லட்சம்‌ இருக்கிறது ! 
பேழைக்குள்ளே பார்த்தால்‌, ட 


நல்‌ ்‌ இன்னமும்‌ பணம்‌ 
மிச்சமிருக்கு. 
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அதற்குள்ளே அவருக்கு கர்வம்‌ வந்துவிட்டது. 
பத்னியைக்‌ கூப்பிடுகிறார்‌. அவளும்‌ ஓடி வருகிறாள்‌. 
“எதற்காக என்னைக்‌ கூப்பிட்டீர்கள்‌ ?” 
்‌ - மொத்தமும்‌ சொப்பனத்தில்‌ நடக்கிறது! 
பதில்‌ சொல்றார்‌ மனைவிக்கு : “என்னவோ என்னை 
மட்டமாக நினைத்தாயே.. வெறுமே குத்தி குத்தி 
காண்பித்தாயே.. இப்போது பார்‌! நான்‌ எத்தனை 
லட்சத்துக்கு அதிபதி!" 
அவள்‌ பார்க்கப்‌ போகிற நேரத்திலே தூக்கம்‌ 
கலைந்து எழுந்து உட்கார்ந்து விட்டார்‌! 
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எழுந்து உட்கார்ந்தால்‌, பெட்டி ஏது? பணம்‌ ஏது...? 
பத்தினி இன்னொரு பக்கத்தில்‌ தூங்கிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
இறாள்‌! பணமா, பெட்டியா ஒன்றையும்‌ காணோம்‌! 
“இங்கேதானே வைத்தேன்‌ ! இங்கேதானே வைத்தேன்‌...” 
என்று பதறுகிறார்‌. 


எதற்காக பகவான்‌ இப்படிப்‌ பண்ணுகிறான்‌ 
என்றால்‌, ஜன்மாந்திரத்திலே இவர்‌ புண்ணியம்‌ பண்ணி 
யிருக்கிறாராம்‌! 


டி 


அந்தப்‌ புண்ணியம்‌ எவ்வளவு... ? 
எள்முனை அளவு! 


அதற்குக்‌ கூட பலனைக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று 
பகவானுக்கு அசையாம்‌ ! 


நிறைய புண்ணியம்‌ பண்ணியிருந்தால்‌ விழித்திருக்றெ 
நேரத்திலேயே இதை அனுபவிக்கும்படிப்‌ பண்ணி 
யிருப்பான்‌. அனால்‌ விழித்திருக்கிற நேரத்தில்‌ அனுபவிக்க 
முடியாத அளவுக்கு அல்ப புண்ணியம்தான்‌ இவன்‌ 
பண்ணியிருக்கிறான்‌. அதனால்தான்‌ சொப்பனத்திலே 
யாவது அவன்‌ லட்சாதிபதியாக இருக்கட்டுமே என்று 
செய்தான்‌ பகவான்‌ ! 


ராத்திரி பதினொன்றரை மணிக்கு சொப்பனம்‌ 
வந்தது. பதினொன்றரையிலிருந்து பன்னிரண்டே கால்‌ 
வரையிலே - முக்கால்‌ மணி நேரம்‌ எண்ணினாரா 
இல்லையா... ? அவருடைய வாழ்க்கையிலே முக்கால்‌ மணி 
நேரம்‌ பணத்தை எண்ணுகிற ஆனந்தத்தைக்‌ கொடுத்தாரா 
இல்லையா பரமாத்மா? 


இதே மாதிரி ரொம்ப சொற்ப பாவம்‌ ஒருத்தர்‌ 
பண்ணியிருந்தார்‌... அந்தப்‌ பாவத்துக்கும்‌ பகவான்‌ 
சொப்பனத்திலே பலனைக்‌ கொடுத்தார்‌! 


சொற்ப பாவமே பண்ணியவரானாலும்‌ 
அவருக்கும்‌ ஒரு ஸ்வப்னம்‌ மூலம்‌ பகவான்‌ தன்னை 
உணர்த்துக்கிறார்‌. என்ன ஸ்வப்னம்‌...? தடாரென்று மரம்‌ 
முறிந்து விழுகிறது; காற்று அடிக்கிறது; பாம்பு புஸ்ஸென்று 
றிக்‌ கொண்டு கடிக்க வருகிறது. 

இப்படியெல்லாம்‌ ஸ்வப்னத்திலே கண்டு அலறி 
யடித்துக்‌ கொண்டு எழுந்திருக்கும்போது அந்தப்‌ பாவம்‌ 
நிவ்ருத்தியாகி விடுகிறது. 

அகையினாலே ஸ்வப்னம்‌ என்பது சுப சூசகமாகவும்‌ 
இருக்கலாம்‌, அசுப சூசமாகவும்‌ இருக்கலாம்‌. 

ஸ்வப்ன சாஸ்திரத்தில்‌ 3260 வகை சுப சகுனங்களும்‌, 
வேறு 3360 அசுப சகுனங்களும்‌ சொல்லப்பட்டி ருக்கின்றன ! 

அழகான ஸ்த்ரீ கையிலே தங்கக்‌ குடத்தோடு வந்தால்‌ 
அது அசுபசகுனம்‌! 

அதனால்தான்‌ போன கதையிலே விட்டு விட்டு வந்த 
அந்த அசார்யர்‌ திடுக்கிட்டு எழுந்து உட்கார்ந்தார்‌. 

எழுந்து உட்கார்ந்தவருக்கு மறுபடியும்‌ தூக்கம்‌ 
வரவில்லை. 

காலையில்‌ சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ வருகிறார்களா என்று 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, ஸ்வப்னத்தில்‌ கண்ட அந்த 
ஸ்த்ரீயே வருகிறாள்‌ ! கையில்‌ குடத்தோடு வருகிறாள்‌ ! 


நடுங்கிப்‌ போய்விட்டார்‌ அவர்‌! 
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அந்தப்‌ பெண்ணோ, அவரையும்‌ தாண்டி பர்ண 
சாலைக்குள்ளே போய்‌ உள்பக்கம்‌ தாழ்ப்பாள்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டாள்‌ ! 

நடுங்கிப்‌ போய்விட்டார்‌ - சிஷ்யர்கள்‌ வருகிற 
நேரமாயிற்றே; ஒரு ஸ்த்ரீ உள்ளே போய்விட்டாளே ! 
எவ்வளவு கதவிடித்தாலும்‌ அவள்‌ வெளியே வரவில்லை! 


இவர்‌ என்ன பண்ணினார்‌...? 


குடிலுக்கு மேல்‌ ஏறிவிட்டார்‌. ஏறி ஓலைகளை 
யெல்லாம்‌ பிரித்தார்‌. அங்கே இரண்டு பெரிய மூங்கில்‌ 
கழிகள்‌. அதிலே கணுக்கள்‌ கூர்‌ கூராக இருக்கின்றன. 
உள்ளே குனிந்து பார்த்தார்‌ - ஒருத்தரையும்‌ காணும்‌. 
அதனால்‌ என்ன பண்ணினார்‌... இரண்டு கால்களையும்‌ 
உள்ளே விட்டுக்‌ கொண்டார்‌! விட்டுக்‌ கொண்டால்‌, 
கீழேயும்‌ போக முடியவில்லை; மேலேயும்‌ வர முடிய 
வில்லை. மூங்கில்‌ கணுக்களில்‌ இடுப்பு அகப்பட்டுக்‌ 
கொண்டு, அது 8றி ரத்தமாகக்‌ கொட்டுகிறது! 

அப்போது சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ வருகிறார்கள்‌. அவர்‌ 
சொல்லித்‌ தந்தபடி இந்த்ரியங்கள்‌ வித்வான்‌௧ளை 
ஆகர்ஷிக்காது என்று திரும்பத்‌ திரும்பச்‌ சொல்கிறார்கள்‌ ! 
சொன்னபடி வந்தவர்கள்‌, பர்ண சாலை கூரையில்‌ இவர்‌ 
மாட்டிக்‌ கொண்டிருப்பதைப்‌ பார்த்து, கிட்டே வந்து 
கேட்டுறார்கள்‌ : 

“மேலே என்ன பண்ணுதறீர்கள்‌... ?” 

அதற்கு குரு பதில்‌ சொல்கிறார்‌ : 

“நான்‌ மேலே என்ன பண்ணுகிறேன்‌ கங்க 
அப்புறமாகச்‌ சொல்கிறேன்‌. நேற்று நான்‌ - 
தறல லு த்த திருத்திய 

மந்திரத்தை முத நீங்கள்‌ மாற்றியெழுதிக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌ : பலவான்‌ இந்த்ரியக்ராம : வ்‌ 
்‌ கர்ஷதி - கர்ஷதி கர்ஷதி கர்ஷத்யேவ !” க 
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ஒரு தடவைக்கு மூன்று தடவையாய்‌ கர்ஷதி கர்ஷதி. 
என்றது எதற்காக?... 

இந்த்ரியங்கள்‌ ரொம்ப பலம்‌ வாய்ந்தவை. அவை 
வித்வான்‌ களையும்‌ இழுக்கும்‌. இழுக்கும்‌ இன்னும்‌ 
இழுக்கும்‌, மேலும்‌ இழுக்கும்‌... என்பதால்‌ கர்ஷதி கர்ஷதி 
கர்ஷத்யேவ என்றார்‌. 

சொன்னதும்‌ 'பொத்‌' தென்று உள்ளே விழுந்தார்‌. 
உள்ளே ஒருத்தரையும்‌ காணவில்லை! 

வந்தது யார்‌...? 

சாஸ்திரமே வந்திருக்கிறது ! 

அதுவே பெண்‌ உருக்கொண்டு அவரைத்‌ திருத்தி 
யிருக்கிறது. 

சாஸ்திரத்தைத்‌ திருத்த நமக்கு சக்தி உண்டா! 
மஹரிஷிகளெல்லாம்‌ சிரமப்பட்டு, நினைத்து நினைத்துப்‌ 
பார்த்து எது உண்டோ அதை எழுதினார்களேயொழிய 
தாங்களாகக்‌ கற்பனை பண்ணி ஒரு சாஸ்திரத்தை எழுத 
வில்லை. அதைத்‌ தப்பு என்று சொல்லி நாம்‌ மாற்றப்‌ 
பார்த்தோமானால்‌ இவருக்கு நடந்ததுதான்‌ நடக்கும்‌. 

இவ்வாறு இந்த்ரியங்கள்‌ வித்வான்‌௧ளையும்‌ இழுக்கக்‌ 
கூடியவையானதினாலே அந்தரங்கிக சத்ரு என்று அதைச்‌ 
சொல்லியிருக்றெது. அந்தரங்கமாய்‌ நமக்குள்ளேயே 
இருக்றெ சத்ரு. அதை விளக்க இன்னொரு கதை... 


ஒரு ராஜ சமஸ்தானம்‌. அதிலே ராஜகுமாரிக்கு 
வித்யை சொல்லிக்‌ கொடுக்கிறார்‌ ஒரு ஆசார்யர்‌. அவருக்கு 
எழுபது வயது. அந்தப்‌ பெண்‌ இப்போது இளமை 
யெளவனத்தை அடைத்து, பதினெட்டு வயதில்‌ 
இருக்கிறாள்‌. அவள்‌ யுவதியாய்‌ நிற்பதைப்‌. பார்த்து, வரத்‌ 
தகாத ஆசை இவருக்கு வந்து விட்டது. அந்த 
ராஜகுமாரியைக்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ 
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என்கிற அசை! ஆசார்யராயிற்றே... அவருக்கு இப்படி - 
யொரு ஆசை வரலாமா... ? 


வந்து விட்டது! இந்த்ரியம்‌ அவ்வளவு பலம்‌ 
வாய்ந்தது! 


உடனே அந்த ஆசார்யர்‌ என்ன பண்ணினார்‌. 
அஸ்தான ஜோதிடரைக்‌ கூப்பிட்டுச்‌ சொன்னார்‌ : “இந்தப்‌ 
பெண்‌ இன்னும்‌ ஒரு வாரம்‌ இங்கே இருந்தால்‌ ராஜ்யமே 
கரிக்கட்டையாகிவிடும்‌ என்று ராஜாவிடம்‌ சொல்லி 
விடுங்கள்‌... அப்படிச்‌ சொன்னதும்‌ ராஜா உங்களிடமே 
“என்ன பண்ணலாம்‌ என்று யோசனை கேட்பான்‌.. 
அவனிடம்‌ சொல்லுங்கள்‌. ஒரு பெட்டியிலே... இந்தப்‌ 
பெண்ணை வைத்து, நதியிலே விட்டு விடும்படிச்‌ 
சொல்லுங்கள்‌. அவனும்‌ விட்டு விடுவான்‌. அதற்கப்புறம்‌ 
நான்‌ பார்த்துக்‌ கொள்கிறேன்‌...” என்றார்‌. 

அஸ்தான ஜோதிடரும்‌ வித்வான்‌ சொன்னதற்கேற்ற 
மாதிரி ராஜாவிடம்‌ போய்ச்‌ சொல்லி விட்டார்‌. 


ராஜாவும்‌, பாவம்‌.. பெண்ணிடம்‌ அசை இருந்தாலும்‌ 
ஊர்‌ அழிந்து விடப்போகிறதே என்ற பயத்தில்‌, ஒரு 
பெட்டியைப்‌ பெரிதாகக்‌ கொண்டு வந்து, அவளை அதிலே 
உட்கார வைத்துப்‌ பூட்டி நதியிலே விட்டு விட்டான்‌. 


பெட்டி, நதியிலே அடித்துக்‌ கொண்டு வருகிறது. 
இவர்‌ என்ன பண்ணினார்‌. இந்த வித்வான்‌... நதியின்‌ 
ஏழாவது துறையிலே காத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ - 
பெட்டிக்காக. 


அந்தச்‌ சமயம்‌ பக்கத்து தேசச்‌ னு ்‌ 
யாடிவிட்டு நதியின்‌ நான்காவது ள்‌ க்‌ க க க்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. அப்போது இந்தப்‌. பெட்‌ து! 
உடனே ராஜகுமாரன்‌ பார்த்தான்‌... “ 
வருகிறதே அதை எடுத்துக்‌ கொண்‌ 


டி. வருகிறது... 
அதோ பெட்டி ஒன்று 
டு வா!” என்றான்‌. 
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எடுத்துக்‌ கொண்டு வந்து, பூட்டை உடைத்துப்‌ 
பார்த்தால்‌, மஹாலக்ஷ்மி மாதிரி பெண்‌! அவளும்‌ 
இவனைப்‌ பார்த்தாள்‌. இவளும்‌ அவனைப்‌ பார்த்தாள்‌. 
இரண்டு பேரும்‌ காந்தர்வ முறையிலே கருத்தொருமித்து, 
கந்தர்வர்கள்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளக்கூடிய விவாகம்‌ - 
காந்தர்வ விவாகம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டார்கள்‌. 
ஆபரணத்தை மாற்றி விவாகம்‌ செய்து கொண்டார்கள்‌. 

உடனே, நடந்த விருத்தாந்தத்தை அவள்‌ 
சொன்னாள்‌. அசார்யனுடைய குயுக்தியைச்‌ சொன்னாள்‌. 
இளவரசன்‌ பார்த்தான்‌... அவருக்குச்‌ சரியான பாடம்‌ 
கற்பிக்க வேண்டும்‌ என்று முடிவு பண்ணி... அப்போதுதான்‌ 
வேட்டையாடி ஒரு கரடியைப்‌ பிடித்துக்‌ கட்டியிருக்‌ 
இறான்‌... அந்தக்‌ கரடியைப்‌ .பெட்டிக்குள்ளே அடைத்துப்‌ 
பூட்டி, மறுபடியும்‌ நதியிலே விட்டு விட்டான்‌! 

ஏழாவது துறையில்‌ காத்திருந்தாரே ஆசார்யர்‌. 
அவருடைய சிஷ்யர்கள்‌ பெட்டி மிதந்து வருவதைப்‌ 
பார்த்தார்கள்‌. ஒரு சிஷ்யன்‌ ஓடிப்‌ போய்‌, “அசார்யவர்யா! 
பெட்டி வருகிறது, பெட்டி வருகிறது.” என்றான்‌. 

“ஏடுத்து வாருங்கள்‌! எடுத்து வாருங்கள்‌!” என்றார்‌ 
அசார்யர்‌. 

அங்கே உள்ளே ஒரு பாழடைந்த தேவாலயம்‌ 
இருந்தது.. அங்கே கொண்டுபோய்ப்‌ பெட்டியை வைக்கச்‌ 
சொன்னார்‌. 

“நீங்களெல்லோரும்‌ வெளியே போயிடுங்கள்‌.. நான்‌ 
உள்ளே கதவை மூடிக்‌ கொள்வேன்‌... என்ன ஓசை 
வந்தாலும்‌ திறக்கக்‌ கூடாது...” என்றார்‌. 

அப்படியே சிஷ்யர்களும்‌ வெளயேறினார்கள்‌. 

இவர்‌ கதவைப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு, மெதுவாகப்‌ 
பூட்டை உடைத்துப்‌ பெட்டியைத்‌ திறந்தார்‌... திறந்தாரோ 
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இல்லையோ... மஹா கோபத்தோடு இருந்த கரடி எகிறி 
அவர்‌ கழுத்தைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டது! 

அவர்‌ எதிர்பார்க்கவேயில்லை ! நடுங்கிப்‌ போய்‌ 
விட்டார்‌. 


“ஐயோ! கரடி கழுத்தை நெரிக்கறதே...! ்‌ 
கத்தினார்‌. ட ட்‌ 


வெளியே நின்ற சிஷ்யர்கள்‌ - ம்‌ 
“ததாஸ்து!” என்றார்கள்‌ ! A. Cg 
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அந்தக்‌ கரடியிடமிருந்து விடுபட்டு வெளியிலே 
குத்துயிரும்‌ குலையுயிருமாக வந்து விழுந்தார்‌. அப்போது 
அவர்‌ சொல்கிறார்‌ : 

“என்னுடைய சரித்திரம்‌ உலகத்துக்கு ஒரு பாடமாக 
இருக்கட்டும்‌. வரத்தகாத நேரத்திலே காமம்‌ வந்தது எனக்கு. 
அதனால்‌ இப்படி பரிபவப்பட்டேனே... நான்‌! கரடி 
வந்திருக்காவிட்டால்‌ எனக்கு புத்தி வந்திருக்குமா... !”' 

இந்த மாதிரி இந்த்ரியங்கள்‌ பெரியோர்களையே 
கெடுக்கிறது. எவ்வளவு சாஸ்திர பாண்டித்யம்‌ இருந்தாலும்‌ 
அது மொத்தமும்‌ மறந்து போய்‌ விடுகிறது. 

நமக்கு ஆந்தரிகமான (அந்தரங்கமான) சத்ரு 
இந்த்ரியங்கள்‌. அந்த இந்த்ரியங்களை அடக்கி ஆள 
வேண்டுமென்றால்‌, அதற்கு உபாயமாக இருக்கக்கூடி யவன்‌ 
விஷ்ணுதான்‌. அவனே தூரத்தில்‌, நமக்கு வெளியே 
இருக்கும்‌ படியான பாவங்களையும்‌ போக்கக்கூடியவன்‌, 
ஆந்தரிக சத்ருவான இந்த்ரியங்களையும்‌ போக்ககூடியவன்‌. 
அல்ப விஷயத்திலே நம்‌ மனம்‌ போகவிடாமல்‌ தடுக்கிறான்‌. 

அதற்காக பகவான்‌ என்ன பண்ணுகிறான்‌.. 
எப்போதுமே நம்முடன்‌ இருந்து ரக்ஷிக்கறான்‌ - அவன்‌ 
திருவடியைப்‌ பற்றின அத்தனை பேரையும்‌ ரக்ஷிக்கிறான்‌. 
எங்கேயிருந்தோ வரவேண்டுமானால்‌ காலம்‌ ஆகும்‌ 
என்பதனாலே, அருகேயே இருந்து ரக்ஷிக்றொன்‌. 

பக்கத்திலேயேயிருந்து - சரணாகத ரக்ஷணம்‌ பண்ணு 
வதனாலே அவன்‌ பெயர்‌ விஷ்ணு. 

இந்த சரணாகத ரக்ஷணமாகிய யக்ஞத்தை அவனும்‌ 
மஹாலக்ஷமியும்‌ இணைந்து நடத்துகிறார்கள்‌. ஸ்ரீய:பதித்‌ 
துவம்‌ என்றெ குணத்தை இதிலே பார்க்கிறோம்‌. 


ஸ்ரீய:பதித்வம்‌ என்ற குணத்தைச்‌ சொன்னேன்‌. 
அதையடுத்து வருவது அபஹதபாப்மத்வம்‌ - அதாவது 
பாபமே கலப்பில்லாத குணம்‌. அதையும்‌ அடுத்து வருவது 
விம்ருத்யுத்வம்‌-விஷ்ணு சப்தமானது அவன்‌ ம்ருத்யு 
பயமற்றவன்‌ என்று காட்டித்‌ தருகிறது. ஐந்தாவது 
விஜ்வரத்வம்‌- 

விஜ்வரத்வம்‌... என்றால்‌, ஜுர, ரோக மற்ற குணம்‌. 
பகவானுக்கு ம்ருத்யுவே இல்லை என்னும்போது ஜ்வரம்‌ 
ஏது...?! ப்‌ 

இந்த உபநிஷத்துக்களெல்லாம்‌ ஏகமாகக்‌ கேள்வி 
கேட்டுப்‌ பதில்‌ சொல்கின்றன. ஏன்‌ அப்படி. அமைந்திருக்‌ 
கின்றனவென்றால்‌, பிற்காலத்தில்‌ வரக்கூடியவர்கள்‌ 
இப்படியெல்லாம்‌ கேள்வி கேட்பார்கள்‌ என்று அறிந்து, 
இந்தக்‌ காலத்தவர்‌ நூதனமாய்‌ ஒரு கேள்வியையே 
உண்டாக்க முடியாத அளவுக்கு அத்தனை கேள்வி 
அதிலே- உபநிஷத்திலே இருக்கறது. 


சாஸ்திரத்தை ஆராய்ந்து பார்த்தோமானால்‌, “என்‌ 
கேள்விக்கு பதில்‌ சொல்லட்டும்‌: ன்று ஒருத்தர்‌ இன்று 
கேட்கக்‌ கூடிய எந்தக்‌ கேள்விக்கும்‌ அதிலே ஏற்கெனவே 
ம்‌ ஒருவர்‌ கேள்வி கேட்டு 
அதற்கு பதில்‌ சொல்ல. ட்‌ நிலையில்‌ நமது வேத, 
இதிஹாஸ, புராணங்கள்‌ இருந்தல்‌ அதற்கு வெக்வம்‌ 
என்கிற தனித்தன்மை நிலை பெறாது. க ட வ 


2 


| ப்‌ 
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ஒருவர்‌ கேள்வி கேட்டு பதில்‌ சொல்ல முடியாமல்‌ 
போனால்‌ அது எப்படி வேதமாகும்‌?! அதனாலேதான்‌ 
வேதமே என்னென்ன எதிர்மறையாகக்‌ கேள்விகள்‌ கேட்க 
முடியுமோ எல்லாவற்றையும்‌ கேட்டு விட்டது. இப்போது, 
என்ன கேள்வி கேட்கலாம்‌ என்பதையே நாம்‌ வேதத்தைப்‌ 
பார்த்துத்தான்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌! 

அப்படி நாம்‌ கேள்வி கேட்குற போது, 'ம்ருத்யு பயமே 
இல்லாத பகவான்‌ ஜ்வரத்தோடு எங்கே படுத்துக்‌ 
கொள்ளப்போகிறான்‌...? அப்படியிருக்க விஜ்வரத்வம்‌ 
என்றொரு குணத்தை அவனுக்குத்‌ தனியே சொல்ல 
அவசியமென்ன..? என்கிற கேள்வி வரும்‌. 

லீலைக்காக அவனுக்கு ஜூரம்‌ ஏற்படுவது உண்டு 
என்பதே பதில்‌. 

பகவான்‌ அவதார காலத்திலே ஜுரம்‌ வந்த மாதிரி 
நடித்துக்‌ காட்டுவானேயொழிய, உண்மையிலே அவனுக்கு 
ஜுரம்‌ உண்டா...? கிடையவே கிடையாது! 

ஒருநாள்‌ துவாரகையிலே உட்கார்ந்து கொண்டிருந்த 
போது பரமாத்மாவுக்கு ஊ ஹு ஹு என்று 
உடலெல்லாம்‌ நடுங்குகிறது. அவ்வளவு ஜுரம்‌! 
அருகிலிருப்பவர்கள்‌ பார்த்தார்கள்‌... 'இந்த ஜுரத்தைப்‌ 
போக்க வேண்டுமே! 

“பிரதமோ தைவ்யோ பிஷக்‌'- இது ருத்ரத்திலே வரக்‌ 
கூடிய மந்திரம்‌. முதல்‌ வைத்யன்‌ யார்‌ என்றால்‌, பகவான்‌ 
என்றெது வேதம்‌. 

பேஷஜம்‌ என்றால்‌ மருந்து; பிஷக்‌-மருத்துவன்‌. பிஷக்‌ 
யாரென்றால்‌ பகவான்‌. பேஷஜமும்‌ அவனே. மருத்து 
வனாய்‌ நிற்கிறான்‌. மருந்தாகவும்‌ ஆகி நிற்கிறான்‌. 

உடம்பெல்லாம்‌ ஜுரம்‌ வந்துவிட்டதே, இப்போது 
என்ன பண்ணுவது?” என்று கேட்டால்‌, அதையும்‌ அவனே 
சொல்லித்‌ தருகிறான்‌: 
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“என்னிடம்‌ ரொம்ப பக்தியுள்ளவர்கள்‌, அவர்க 
ளுடைய பாத தூளியை எடுத்து தீர்த்தத்தலே போட்டுக்‌ 
கொடுக்க, அதைச்‌ சாப்பிட்டால்‌ ஜுரம்‌ போய்விடும்‌.” 

இவனிடத்தில்‌ பக்தியுள்ளவர்கள்‌ யார்‌...? 


வியாஸ பகவான்‌ ! 


டை காட்டிலும்‌ பக்தியிலே மேம்பாடுடைய 
அலன்‌ வது! கிடையாது. அதனால்‌ எல்லோரும்‌ 
பாழ்பட்ட Coats போய்‌ அவரிடம்‌ கேட்டார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ பேச்சைக்‌ கேட்டதும்‌ சாந்தம்‌ பாபம்‌!” என்று 
காதைப்‌ பொத்திக்‌ கொண்டார்‌ அவர்‌ ! 
0] என்ன அக்கிரமம்‌! இ: அக்‌ 
்‌ ்‌ ண 
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போட்டுச்‌ சாப்பிடுவதா...! இது என்ன அக்கிரமம்‌: யார்‌ 
சொன்னது இந்த மருந்து!...” என்று கேட்டார்‌. 
“அவனேதான்‌ சொன்னான்‌.” 
-கிருஷ்ணன்தான்‌ சொன்னான்‌ என்றவுடனே அவர்‌, 
அவனிடமே போய்க்‌ கேட்கலாம்‌ என்று நேராக 
துவாரகைக்கே கிளம்பி வந்து விட்டார்‌. 


சரி, இவரைக்‌ கேட்டுப்‌ பிரயோஜனமில்லை என்று 
உத்தவரிடம்‌ போனார்கள்‌. உத்தவர்‌ பரம கிருஷ்ண பக்தர்‌. 
அவரிடம்‌ இதைக்‌ கேட்டதும்‌ மூர்ச்சை போட்டு விழுந்து 
விட்டார்‌! இருஷ்ணனுக்காகப்‌ பாத தூளி கேட்டதுமே 
இப்படி மயங்கி விழுந்தவரைத்‌ தெளிவிக்க ரொம்பக்‌ காலம்‌ 
அயிற்று. அதன்‌ பிறகு நடுநடுங்கிப்‌ போய்‌ அவர்‌, 'இப்படிக்‌ 
கேடகலாமா என்னிடம்‌! நான்‌ போய்‌ கிருஷ்ணனிடமே 
கேட்கிறேன்‌' என்று அவரும்‌ துவாரகைக்கு வந்து விட்டார்‌. 

அங்கே போனால்‌ வியாஸர்‌ நின்று கொண்டி 
ருந்தார்‌! இந்தப்‌ பக்கம்‌ உத்தவர்‌ நின்று கொண்டார்‌. 
கிருஷ்ணன்‌ சிம்மாசனத்தில்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌- 
ஜுரத்துடன்‌ ! 

சரி, இந்த இரண்டு பேரும்‌ பிரயோஜனமில்லை 
என்று நேராக கோகுலம்‌ போனார்கள்‌. அங்கே பதினாலு 
லட்சம்‌ குடி என்ற பெயருடன்‌ ஓர்‌ இடம்‌. பதினாலு லட்சம்‌ 
கோபஸ்த்ரீகள்‌ அங்கே நிற்கிறார்கள்‌. அவர்களிடம்‌ போய்‌ 
முறையிட்டார்கள்‌: 

“வாசுதேவனுக்கு ரொம்ப ரோகம்‌ வந்திருக்கிறது. 
ஜுரத்தில்‌ அவஸ்தைப்படுகிறான்‌. அவனிடம்‌ ரொம்ப 
பக்தி கொண்டவர்கள்‌ யாராவது பாத தூளி கொடுத்தால்‌, 
அதை தீர்த்தத்திலே போட்டுச்‌ சாப்பிடுவான்‌. அதனாலே 
இங்கேயுள்ளவர்கள்‌ யாராவது பாத தூளி கொடுத்தால்‌, - 
பூரண பக்தியுள்ளவர்கள்‌ யாராவது பாத தூளி 
கொடுத்தால்‌ எடுத்துச்‌ செல்வோம்‌...” என்று கேட்டார்கள்‌. 
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ம அட்ட 
உடனே அத்தனை கோபஸ்த்ரீகளும்‌ கழே 
உட்கார்ந்துகொண்டு- பதினாறு லட்சம்‌ பேரும்‌ ஒவ்வொரு 
கொட்டாங்கச்சியை எடுத்துக்‌ கொண்டு காலை வருட 
அரம்பித்துவிட்டார்களாம்‌ ! 


அப்படி வருடி எடுத்த பாத தூளியை ஒரு எட்டு 
வண்டியிலே ஏற்றினார்கள்‌. எட்டு வண்டிகள்‌ நிறைய 
கோபிகா பாத தூளி! வண்டியில்‌ ஏற்றியதை நேராக 
துவாரகைக்கு அனுப்பி வைத்தார்கள்‌. 


துவாரகையில்‌ பகவான்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌. 
பக்கத்திலே வியாஸர்‌, உத்தவர்‌ இரண்டு பேரும்‌ நின்று 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. வாசலில்‌ “கல்‌ கல்‌'லென்று 
வண்டியெல்லாம்‌ வந்து நிற்கின்றன. 

“என்ன, இவ்வளவு வண்டிகள்‌ வந்திருக்கிறதே...?” 
என்று கேட்டால்‌, அத்தனையும்‌ கோபிகா பாத தூளி! 
கிருஷ்ணனுக்காக அத்தனை பேரும்‌ கொடுத்தனுப்பியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌ ! 


வியாஸருக்கும்‌ புரியவில்லை; உத்தவருக்கும்‌ புரிய 
வில்லை! 


“சுவாமி இதென்ன விபரீதமான அசாரம்‌! இது 
என்ன லீலை? எங்களுக்குப்‌ புரியவில்லையே...” 
என்கிறார்கள்‌. 

மகான்களுக்கே புரியவில்லையானால்‌, சாமானியர்‌ 
களுக்கு எப்படிப்‌ புரியும்‌... 

பகவானே சொல்கிறான்‌: 

“நீங்கள்‌ எப்படிப்பட்டவர்கள்‌ என்பகம்‌ கச்‌ 

்‌ வ்‌ [தும்‌ எனக்‌ 
தெரியும்‌; கோபஸ்த்ரீகள்‌ எப்படிப்பட்டவர்கள்‌ தும்‌ 
எனக்குத்‌ தெரியும்‌. உங்கள்‌ நிலையையும்‌ கோபஸ்த்ரீகளின்‌ 
நிலையையும்‌ நான்‌ இப்போது சொல்றேன்‌. 
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“நீங்களெல்லாம்‌ என்ன நினைக்கிறீர்கள்‌... 

எல்லாரைக்‌ காட்டிலும்‌ மேம்பட்டவன்‌ பரமாத்மா. 

அவனுக்குப்‌ பாத தூளியைக்‌ கொடுப்பது அபசாரம்‌. 

அப்படிச்‌ செய்தால்‌ நரகம்‌ சித்திக்கும்‌ என்று 

நினைக்கிறீர்கள்‌. அதனால்‌ உங்கள்‌ பாத தூளியைக்‌ 
கொடுக்கமாட்டேன்‌ என்கறீர்கள்‌.. 


“இதே ஞானம்‌ கோபஸ்த்ரீகளுக்கும்‌ உண்டு. 
கிருஷ்ணனுக்குப்‌ பாத தூளி கொடுக்கக்‌ கூடாது; அதனால்‌ 
பாபம்‌ உண்டாகும்‌; நரகம்‌ சித்திக்கும்‌ என்பது 
அவர்களுக்கும்‌ தெரிந்த விஷயம்தான்‌ இருந்தாலும்‌ 
கொடுத்தார்கள்‌... ஏன்‌...2 

“தாங்கள்‌ கெட்டுப்போனாலும்‌, தாங்கள்‌ நரகத்திலே 
விழுந்தாலும்‌, தங்களுக்குப்‌ பல கஷ்டங்கள்‌ ஏற்பட்டாலும்‌, 
இதனால்‌ கிருஷ்ணனுடைய ஜுரம்‌ நீங்குமானால்‌, அது 
அவனுக்குப்‌: போய்ச்‌ சேரட்டுமே, என்று தங்களை 
அழித்துக்‌ கொண்டாவது அவன்‌ வாழ வேண்டும்‌ என்ற 


நினைக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌ கோபஸ்த்ரீகள்‌:..” என்றான்‌ 
பரமாத்மா. 

இதைக்‌ கேட்ட உத்தவர்‌, “இந்த மாதிரி ல 
நான்‌ பார்த்து மில்லை; கேட்டதுமில்லை...'” என்று 
கூறிவிட்டார்‌! 


ஆகையினாலே பரமாத்மா அவதார காலத்திலே 
பக்தியினுடைய பெருமையைக்‌ காட்டுவதற்காக ஜூரம்‌ 
வந்த மாதிரி, கஷ்டம்‌ வந்த மாதிரி நடித்தான்‌... அனால்‌ 
இதெல்லாம்‌ இயற்கையிலே பகவானுக்கு உண்டா என்றால்‌, 
கிடையாது! 


கையினாலே பகவான்‌ நோயாகவும்‌ இருக்கிறான்‌; 
நோய்கள்‌ தீர்க்கும்‌ மருந்தாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. அந்த 
அரோக்கியமாகவும்‌ அவனே இருக்கிறான்‌; வைத்திய 
னாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 
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வாளால்‌ அறுத்துச்‌ சுடினும்‌ மருத்துவன்பால்‌ 

மாளாத காதல்‌ நோயாளன்‌ போல்‌.... 
என்கிறார்‌ ஸ்ரீகுலசேகராழ்வார்‌. 

மருத்துவர்‌ ஆபரேஷன்‌ பண்ணுகிறார்‌. சஸ்திர 
த௫ச்சை - பெரிய கத்தி! அதை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
வருகிறார்‌. இன்னும்‌ சில ஆயுதங்கள்‌ எடுத்து வந்து 
உடம்பை அறுத்து சி௫ச்சை செய்கிறார்‌. அனால்‌, இந்த 
நோயாளிக்கு மருத்துவன்பால்‌ மாளாத, தீராத காதலாம்‌! 

ஏன்‌ என்று கேட்டால்‌, “இவர்‌. கத்தியாலே வெட்டி 
னாலும்‌ அறுத்தாலும்‌ நம்முடைய நன்மைக்காகத்தானே 
பண்ணுகிறார்‌... என்று அந்த மருத்துவனிடத்திலே 
நோயாளிக்கு மிகுந்த அசை. ஆகையினாலே, சிகிச்சை 
பண்ணுகிறவன்‌ பரமாத்மா. வைத்யனாகவும்‌ இருக்கிறான்‌ 
மருந்தாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 


பரமாத்மாவே மருந்தாகவும்‌ இருக்கிறான்‌ என்று 
சொன்னேன்‌. எப்படி என்று கேட்டால்‌ அது பிரகலாதன்‌ 
கதையிலே வருகிறது... 

அந்த ஹிரண்ய கசிபு தன்‌ பத்னியைக்‌ கூப்பிட்டு, கார்‌ 
கோடக சர்ப்பத்தின்‌ விஷத்தை எடுத்துவரச்‌ சொன்னான்‌ ! 

கார்கோடக சர்ப்பத்தின்‌ விஷத்திலே காற்றுப்பட்டு, 
அந்தக்‌ காற்று நம்மீது பட்டாலே போதும்‌.. பாம்ப 
கடிக்கவே வேண்டாம்‌... பிராணன்‌ போய்விடும்‌. அவ்வளவு 
கொடிய விஷம்‌ அது! 

அனால்‌ நாமக்கல்‌ என்கிற கேத்திரத்திகே 
பரமாத்மா சயனித்துக்‌ கொண்டிருப்பதே இந்த கார்கோடக 
சர்ப்பத்தின்‌ மேல்தான்‌ ! கார்கோடக சயனம்‌! 

மாமல்லபுரத்திலே அவன்‌ தரையிலேயே படுத்திருக்‌ 
கிறான்‌. அதனால்‌ அவனுக்கு அங்கே ஸ்தலசயனப்‌ 
பெருமாள்‌ என்றே பெயர்‌. இங்கே நாமக்கல்லிலே 
கார்கோடக சயனம்‌! ஏனென்றால்‌, அந்த சர்ப்பம்‌ 
பிரார்த்தனை பண்ணி, தன்‌ மீது படுத்துக்‌ கொள்ளும்படி 
கேட்டுக்‌ கொண்டதாம்‌. அதலாலே விஷசர்ப்பம்‌ மேலே 
அவன்‌ படுத்திருக்கிறான்‌. 

அப்படிப்பட்ட பாம்பின்‌ விஷத்தை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு வந்து குழந்தைக்குக்‌ கொடுக்கச்‌ சொன்னான்‌ 
ஹிரண்ய கசிபு. குழந்தையின்‌ அம்மா கயாது, நடுங்கு 
கிறாள்‌! எப்படிக்‌ கொடுப்பாள்‌, தன்‌ குழந்தைக்கு 


விஷத்தை? 
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“அம்மா! நீ ஏன்‌ கவலைப்படுகிறொய்‌..? அப்பாவி 
னுடைய அக்ஞையைக்‌ கடைப்‌ பிடிக்க வேண்டியக 
oj கூ 
உன்னுடைய கடமை...” என்கிறது குழந்தை! 


“விஷத்தைக்‌ கொடு எனக்கு. அது என்னை ஒன்றும்‌ 
பண்ணாது” என்று விஷத்தைக்‌ கையிலே வாங்கிக்‌ 
கொண்ட குழந்தை, “அந்த பகவானே அந்தர்யாமியாய்‌ 
எனக்குள்ளே எழுந்தருளியிருக்கும்போது, இந்த விஷம்‌ 
என்ன பண்ணும்‌...” என்றது. 


“விஷமே எனக்குப்‌ பத்தியமாகாதோ?” என்று அதை 
வாங்கி, 'நாராயணா' என்று சொல்லி கிடுகிடு வென்று 
பருகிவிட்டது குழந்தை. ட்‌ 


நாமாம்ருதத்தினாலே குழந்தையைப்‌ பரிபாலனம்‌ 
பண்ணினான்‌ பரமாத்மா. அந்தக்‌ குழந்தை திடமாக 
நின்றது. விஷத்தையே வெல்லும்‌ பகவானின்‌ நாமாம்ருதம்‌. 


மருந்தும்‌ அவனே; மருத்துவனும்‌ அவனே! 


நம்‌ சரீரத்திலே சைவ ஜுரம்‌, வைஷ்ணவ ஜுரம்‌ 


என்று இரண்டு வகை இருக்கறது. -இது விஷ்ணு 
புராணத்திலே வருகிற விஷயம்‌. 


வைஷ்ணவ ஜுரம்‌ என்றால்‌ ஏதோ வைஷ்ணவர்‌ 
களுக்கு வருகிற ஜுரம்‌ என்று அர்த்தம்‌ இல்லை. சைவ 
ஜுரம்‌ என்றால்‌ சிவ பக்தர்களுக்கு வருகிற ஜுரம்‌ என்றும்‌ 
அர்த்தம்‌ இல்லை. பெயர்தான்‌ அப்படி! 


நம்‌ உடலிலே 10! நாடிகள்‌ இருக்கின்றன. அவற்‌ றிலே 
சுகம்னா நாடி என்று சொல்லப்படுவது கபாவத்துக்கு 
நடுவிலே இருக்கிறது. உடலின்‌ $ழ்ப்‌ பாகத்திலே லெ ஜுர 
நாடிகள்‌ இருக்கின்றன. அவற்றிலே வைஷ்ணவ நாடி, சைவ 
நாடி என்று உண்டு. வைஷ்‌ 


டி 1 ணவ நாடி காரணமாக ஜுரம்‌ 
ஏற்பட்டால்‌ அதற்கு வைஷ்ணவ ஜுரம்‌ என்று பெயர்‌; 
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சைவ நாடி காரணமாக ஜுரம்‌ ஏற்படுமானால்‌ அதற்கு 
சைவ ஜுரம்‌ என்று பெயர்‌. 

இப்படிப்பட்ட ஏற்றமுடைய ஜுரங்களையெல்லாம்‌ 
பரமாத்மா போக்கடித்து விடுகிறான்‌. 

எப்படிப்பட்ட பெரிய ஜுரங்களாயிருந்தாலும்‌, 
“விஷ்ணு: விஷ்ணு: விஷ்ணு:' என்று மூன்று முறை 
சொன்னால்‌, அந்த சப்தத்தினாலே அவை நிவ்ருத்தியாகி 
விடுகிறதாக பிரும்மாண்ட புராணத்திலே வருகிறது. 


எப்படி “ராம, ராம, ராம என்று மும்முறை 
சொன்னால்‌ அது சஹஸ்ரநாம துல்யமாகிறதோ அப்படியே 
விஷ்ணு என்று மும்முறை சொல்லி வெறும்‌ தீர்த்தத்தைப்‌ 
பருனொலே ஜுரம்‌ நிவ்ருத்தியாகிவிடும்‌. 

சஹஸ்ரநாமம்‌ என்று சொன்னாலே அது விஷ்ணு 
சஹஸ்ரநாமத்தைத்தான்‌ குறிக்கும்‌. இந்த சஹஸ்ர 
நாமத்துக்கு கேசவ சஹஸ்ரநாமம்‌ என்றோ நாராயண 
சஹஸ்ரநாமம்‌ என்றோ ஏன்‌ பெயர்‌ இல்லை...? விஷ்ணு 
சஹஸ்ரநாமம்‌ என்று தானே பெயர்‌! அதனாலேயே 
தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ விஷ்ணு சப்தத்தின்‌ ஏற்றத்தை. 

விஷ்ணு சஹஸ்ர நாமத்திலே வருகிற நாமாக்களைச்‌ 
சொல்லி அர்ச்சனை பண்ணவேண்டும்‌ என்று இன்னொரு 
இடத்திலே சொல்லியிருக்கிறது. 

அப்படிப்‌ பண்ணினால்‌ என்ன அதிறது... ? 


ஹ்ருத்‌ ரோகம்‌- ஹ்ருதய பலம்‌ குறைந்து விடுவதால்‌ 
ஏற்படுகிற ரோகம்‌- குணமாகிறது. இந்தக்‌ காலத்திலே அந்த 
ஹ்ருத்ரோகமெல்லாம்‌ சுலபமாகத்‌ தெரிகிறது. பூர்வ 
காலத்திலே அப்படித்‌ தெரியாது- இருந்தாலும்‌ ஹ்ருத்‌ 
ரோகத்துக்குக்‌ குணம்‌ சொல்லி வைத்திருக்கிறரர்கள்‌. 

அடுத்தபடியாக, புத்தியிலே தடுமாற்றம்‌ என்கிற 
ரோகம்‌! ரொம்ப நாட்களாக சரியாக இருந்தவன்‌, 
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புத்தியிலே தடுமாற்றம்‌ ஏற்பட்டு, இத்தனை நாளாகச்‌ 
செய்யாமல்‌ இருந்ததைச்‌ செய்ய ஆரம்பிக்கிறான்‌. 


-இந்தத்‌ தடுமாற்றமெல்லாம்‌ இடம்‌ தெரியாமல்‌ 
ஓடிப்‌ போகச்‌ செய்து விடும்‌ விஷ்ணு சஹஸ்ரநாமம்‌, 


இந்த விஷ்ணுவை ஸ்மரித்தால்‌ பிரயோகாதிகள்‌ 
நீங்கும்‌; 

சரும வியாதிகள்‌-மாயமாகும்‌; 

நேத்திர ரோகம்‌ நல்லபடியாக மாறும்‌... 


-இப்படி சரீர-புத்தி சம்பந்தமானவை மட்டு 
மல்லாமல்‌, மானசீகமான ஆதி வியாதி என்று 
சொல்வார்களே அதையும்‌ போக்கும்‌. 


அதென்ன அதி வியாதி...? 


ஜன்மாந்திரத்தினாலே ஏற்படக்‌ கூடிய பாபவிசேஷங்‌ 
களில்‌ உண்டாகிற ரோகங்கள்‌. 


சரீர வியாகூலங்கள்‌, மனஸ்‌ கஷ்டம்‌... இவை 
யெல்லாம்‌ சாதாரண வியாதி. இவற்றையும்‌ போக்கி, ஆதி 
வியாதிகளையும்‌ போக்கக்‌ கூடியவன்‌ விஷ்ணு. 


அவனே விஜ்வர: என்ற சப்தத்தினால்‌ சொல்லப்‌ 
படுகிறவன்‌. அவனுக்கு ஏது ரோகம்‌?! 


அறிந்தன வேத அரும்பொருள்‌ நூல்கள்‌ 

அறிந்தன கொள்க அரும்பொருள்‌ ஆதல்‌ 

அறிந்தன ரெல்லாம்‌ அரியை வணங்கி 

அறிந்தனர்‌ நோய்கள்‌ அறுக்கும்‌ மருந்தே. 

வேதங்கள்‌ அறிந்தன; இதிஹாஸ புராணங்கள்‌ 
அறிந்தன; ஞானிகள்‌ உணர்ந்தனர்‌... யாரை உணர்ந்தனர்‌...” 
ஹரியை உணர்ந்தனர்‌! என்ன உணர்ந்தனர்‌? “நோய்கள்‌ 
அறுக்கும்‌ மருந்து அவன்‌' என உணர்ந்தனர்‌. 
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நோய்களையெல்லாம்‌ அறுத்தெறியக்கூடிய உயர்ந்த 
பேஷஜம்‌-மருந்து-அவன்‌. 

(இத்தனை தூரம்‌ சொன்னதெல்லாம்‌ சாமானிய 
மான அர்த்தங்கள்‌. திருப்பாவையை எடுத்துக்‌ கொண்டோ 
மானால்‌ மேலெழுந்தவாரியாக ஓர்‌ அர்த்தம்‌ இருக்கும்‌. 
அதன்‌ உள்ளுக்குள்‌ இருப்பதெல்லாம்‌ உபநிஷத்‌ அர்த்தம்‌: 

நீராடப்‌ போதுவீர்‌ போதுமினோ நேரிழையீர்‌ 

-எல்லாரும்‌ மார்கழி நீராட்டத்துக்கு வாருங்கள்‌ 
என்று ஆண்டாள்‌ அழைக்கிறாள்‌. 

அனால்‌, அந்த திருப்பாவை முழுவதையும்‌ படிக்கிற 
வர்களுக்குத்‌ தெரியும்‌. அவள்‌ மொத்த பேரையும்‌ 
அழைத்துக்‌ கொண்டு போய்‌ நீர்‌ நிலையிலே குளித்ததாகக்‌ 
காணவே காணோம்‌! 

“நீராட வாருங்கள்‌” என்று அழைத்துவிட்டு 
எங்கேயாவது ஒரு குளத்திலே போய்‌ குளித்தார்களா 
என்றால்‌ இல்லை! 


எங்கே போனார்கள்‌... ? 


நந்தகோபாலருடைய கிரஹத்துக்குப்‌ போய்‌, 


வரிசையாக ஒவ்வொருத்தராக எழுப்பி, கடைசியில 
பகவானை எழுப்பி, அவனிடத்திலே ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌. 

அத, நீராட்டம்‌ என்றால்‌ என்ன...? படிந்து குடைந்து 
எதிலே நீராடுதறொர்கள்‌...? 

“அழியான்‌ என்னும்‌ ஆழ மோழையுள்‌' நீராடு 
கிறார்கள்‌. 

அழ மோழை என்றால்‌ ஆழமான பெரிய மடு. 
அதற்குள்ளே படிந்து, குடைந்து நீராட வேண்டும்‌. 
அழியான்‌ சக்கரம்‌ ஏந்திய பெருமாள்‌. 
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“தயரதன்‌ பெற்ற மரகத மணித்தடம்‌” என்று 
ஸ்ீராமனைச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. தசரதனுடைய 
திருக்குமாரனாக, அழகான தடாகம்‌ போல்‌ காட்‌ ியெளிக்‌ 
கிறான்‌ பரமாத்மா. 
'ஹரியாகிற குளத்திலே நீராடி” என்கிறார்‌ குலசேகர 
அழ்வார்‌. 
ஆக, பகவத்‌ குணத்திலே நீராடுவ 
நீராட்டம்‌ என்றது. அண்டாள்‌ சொன்ன 
இதுதான்‌ - பகவத்‌ குணத்திலே மூழ்குதல்‌! 
அதேபோல்தான்‌ விஷ்ணு மருந்தாய்‌ 
என்றும்‌ உயர்ந்த மருத்துவனாய்‌ இருக்கிறா 


தைத்தான்‌ 
நீராட்டம்‌ 


இருக்கிறான்‌ 
ன்‌ என்றும்‌ 
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சொன்னால்‌, வெறும்‌ சரீர ரோகம்‌ மட்டுமின்றி, 
ஆத்மாவின்‌ ரோகங்களுக்கெல்லாம்‌ அவன்‌ 
மருத்துவனாகவும்‌ மருந்தாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 

அத்மாவின்‌ ரோகம்‌ என்பது என்ன..? 

மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ பிறத்தல்‌... எத்தனை 
யெத்தனை ஜன்மாக்கள்‌ உண்டோ, எத்தனையெத்தனை 
ஜந்துக்கள்‌ உண்டோ, அத்தனையத்தனையும்‌ இந்த அத்மா 
அடைந்து கொண்டேயிருக்கிறது. 

“புனரபி ஜனனம்‌ புனரபி மரணம்‌' என்றார்‌ 
ஆதிசங்கரர்‌. “புனரபி ஜனனீ ஓடரே சயனம்‌!'- ஏன்‌ அதைச்‌ 
சொல்கிறார்‌ என்றால்‌, கர்ப்பத்திலே இருக்கிற சிசு, சொல்ல 
முடியாத அவஸ்தைகளை அனுபவிக்கிறதாம்‌ ! 

அப்போது மாதாவினுடைய ஹ்ருதயத்திலே அந்தர்‌ 
யாமியாய்‌ உட்கார்ந்து கொண்டிருக்கிறான்‌ பாருங்கள்‌... 
அவனைப்‌ பார்க்கிறது அது. தன்னுடைய ஹ்ருதயத்தி 
லேயும்‌ அந்த பரமாத்மா உட்கார்ந்திருப்பதை அந்தக்‌ 
குழந்தை பார்க்கிறது. 

பார்த்தவுடனே அந்த எம்பெருமானிடம்‌ பேசுகிறது 

ட்‌ ட 

'என்னை இந்த மாதிரி இப்படிப்‌ பிடித்துத்‌ தள்ளி 
விட்டாயே..! நான்‌ மறுபடியும்‌ போய்‌ பூலோகத்தில்‌ பிறக்க 
வேண்டுமா...? உன்னிடத்திலே எப்போது வந்து 
சேருவேன்‌...?” 

அந்தர்யாமியாய்‌ உட்கார்ந்திருக்கிற பகவான்‌ 
அதற்குப்‌ பதில்‌ சொல்கிறான்‌... 


கதறியமுறெ சிசுவுக்கு அந்தர்யாமியாய்‌ உட்கார்ந்‌ 
இருக்கிற பகவான்‌ பதில்‌ சொல்கிறான்‌: “நீ பண்ணிய 
பாவத்துக்குப்‌ பிறந்துதான்‌ அக வேண்டும்‌.. பிரும்ம சூத்திர 
வாக்கியத்தை நீ கேட்டதுண்டா? உபநிஷத்‌ உனக்குத்‌ 
தெரியுமா? பலப்ரதானம்‌ பண்ணுகிறவன்‌ நான்‌ - பலனைச்‌ 
கொடுக்கிறவன்‌. நீ பண்ணிய பாவத்துக்குப்‌ பலனை 
கொடுக்க வேண்டிய நிலையிலே நான்‌ இருக்கிறேன்‌. 
என்னைப்‌ பாவமே பண்ண விடாமல்‌ நீ தடுக்கக்‌ 
கூடாதா?' என்று நீ என்னைக்‌ கேட்கலாம்‌.” 


- அந்த மாதிரி ஒருத்தர்‌ கேட்டார்‌ வாசுதேவனிடம்‌. 
அவன்‌ பூலோகத்தில்‌ இருக்கும்போது உத்தங்கர்‌ என்றெ 
மஹரிஷி வாசுதேவனிடம்‌ வந்து கேட்டார்‌: 


“ஹே கிருஷ்ணா! பாண்டவ பக்ஷ பாதியாய்‌ நீ 
இருக்கிறாயே... பாண்டவர்களுக்காக வேலை செய்கிறாயே... 
கெளரவர்களையும்‌ நல்லவர்களாக அக்க வேண்டும்‌ என்று 
நீ நினைத்தால்‌ அவர்கள்‌ அக 


: ப ள்‌ மாட்டார்களா? 
பாண்டவர்கள்‌ பக்கமே 


்‌ இருந்து கெளரவர்களை துஷ்டர்‌ 
களாகவே வாழ வைத்து அவர்களை அழிக்கிறாயே. நீ 
நினைத்தால்‌ கவல்‌ வய நல்லவர்களாக்க முடியாதா? 
உன்னுடைய சங்கல்பம்தானே காரணம்‌? அப்படியிருக்கும்‌ 
போது, அவர்கள்‌ கெட்டவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
இவர்கள்‌ நல்லவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று ஏன்‌ 
இப்படி வைது பதத படுது! கொள்கிறாய்‌... 
இந்த விஷயம்‌ எனக்குப்‌ புரியவில்லையே... 2” 
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அதற்கு பரமாத்மா, “சந்தியாவந்தனம்‌ பண்ணுகி 
றேன்‌' என்று புறப்பட்டுப்‌ போனவன்தான்‌! இன்று 
வரைக்கும்‌ அந்தக்‌ கேள்விக்கு அவன்‌ பதில்‌ சொல்ல 
வில்லை! 

அவர்‌ கேட்டது என்ன அவ்வளவு கஷ்டமான 
கேள்வியா? இல்லையானால்‌ பகவானுக்குப்‌ பதில்‌ 
சொல்லத்‌ தெரியவில்லையா? பதில்‌ சொல்லத்‌ தெரிய 
வில்லையானால்‌ அவன்‌ சர்வக்ஞனாவானா...? 

அப்படி அல்ல... “இந்த விஷயத்தை நீயே தெரிந்து 
கொள்‌... அதை நான்‌ சொல்லத்‌ தேவையில்லை" என்று 
சொல்லி விட்டான்‌ அவன்‌. அப்படியானால்‌, “உமக்கே 
தெரியும்‌! நான்‌ சொல்ல வேண்டியதில்லை' என்று 
அர்த்தம்‌. 

ஏன்‌...? 'நல்லது இது; தீயது இது' என்று பரமாத்மா 
காட்டிக்‌ கொடுக்கிறான்‌. அவனுக்கு இது ஒரு லீலை, 
விளையாட்டு! சின்னக்‌ குழந்தையின்‌ எதிரே பேனாவையும்‌ 
பேப்பரையும்‌ வைப்பார்கள்‌. இதர வஸ்துக்களும்‌ 
பக்கத்திலே இருக்கும்‌... இந்தக்‌ குழந்தை வந்து எதை 
எடுக்கிறது என்று பார்த்து, பேப்பரையும்‌ பேனாவையும்‌ 
எடுத்தால்‌ அது எழுத்தாளனாய்‌ வரும்‌ என்று நிர்ணயம்‌ 
பண்ணுவார்கள்‌ - 

இப்படி, குழந்தையின்‌ இச்சை எதிலே போகிறதோ 
அதைப்‌ பரீட்சை பண்ணிப்‌ பார்ப்பார்கள்‌. 

அந்த மாதிரிதான்‌ நமக்கு எல்லாவற்றையும்‌ காட்டு 
கிறான்‌ பரமாத்மா- நல்லதையும்‌ காட்டுகிறான்‌. தீயதையும்‌ 
காட்டுகிறான்‌. ஒரு க்ஷணம்‌ இந்த ஆத்மாவுக்குச்‌ 
சுதந்தரத்தைக்‌ கொடுக்கிறான்‌. 

அவனன்றி ஓரணுவும்‌ அசையாது' என்று 
சொன்னேன்‌ அல்லவா... ? அவனேதான்‌ இதற்கும்‌ 
காரணம்‌ - ஒரு க்ஷண சுதந்தரத்தை ஆத்மாவுக்குக்‌ 
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கொடுத்துப்‌ பார்க்கிறான்‌. அந்த ஒரு க்ஷணம்‌ அது 
நல்லதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டது என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌... அதனை நல்லதற்கே அழைத்துச்‌ சென்று, 
கூட இருந்தே ரக்ஷிக்கிறான்‌. 


தீயதை அது பிடித்துக்‌ கொண்டு விட்டால்‌, 
தீயதிலேயே அதனைச்‌ செல்ல வைத்து, கடைசியிலே 
உயர்ந்த கதியைக்‌ கொடுக்கிறான்‌. 


- இந்த இரண்டுமே அவனுடைய விளையாட்டானத 
னாலே அந்த லீலா ரஸத்திலே தீயதை இவன்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்கிறானா நல்லதைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்கிறானஈ 
என்பதைத்‌ தான்‌ பகவான்‌ பார்க்கிறான்‌. 


நல்லதைச்‌ சொன்னால்‌ பஞ்ச. பாண்டவர்கள்‌ 
உடனே கேட்கிறார்கள்‌. அவர்களுக்கு அந்தக்‌ குணம்‌ 
அமைந்திருக்கிறது. அதைக்‌ கொடுத்தவனும்‌ பரமாத்மா. 


அதே மாதிரி கெளரவர்களுக்குத்‌ தீயதிலேயே புத்தி 
போகிறது. நல்லதைச்‌ சொன்னால்‌ அவர்களுக்குப்‌ 
புத்தியிலே ஏறவில்லை! ஆகையினாலே அவர்களைத்‌ 
தீயவர்களாகவே இருக்கச்‌ செய்து, கடைசியில்‌ உயர்ந்த 
கதியைக்‌ கொடுக்கிறான்‌. 


ஆகையினாலே, ஆத்மாவுக்கு ஒரு க்ஷணம்‌ 
சுதந்தரத்தைக்‌ கொடுத்து, நல்லது, கெட்டதைப்‌ பற்றும்படி 
வைக்கிறான்‌ பரமாத்மா. அதற்கேற்ப நிக்ரஹமும்‌ 
அனுக்கிரஹமும்‌ பண்ணுகிறான்‌. 

நிக்ரஹம்‌ என்றால்‌ அழித்தல்‌... அனால்‌ பகவானிடத்‌ 
திலே நிக்ரஹமும்‌ அனுக்கிரஹம்தான்‌, 

நம்மைப்‌ போட்டு ஹிம்ஸை பண்ணுகிறான்‌, 
ச த்திரவதை பண்ணுகிறான்‌ பரமாத்மா... அவனையே 
நினைத்துக்‌ கொண்டிருப்பவர்களுக்கு ஏகமாகக்‌ கஷ்டம்‌! 
அப்போதும்‌ பகவானை விடாது அவர்கள்‌ பற்றிக்‌ கொள்‌ 
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கிறார்களா? நீ என்னதான்‌ பண்ணினாலும்‌ உன்னை நான்‌ 
விடுவேனா ?' என்று திருவடியைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்கிறார்‌ 
களா..? - என்று பகவான்‌ ரகசியமாகப்‌ பரீட்சை 
பண்ணுகிறான்‌. அந்தப்‌ பரீட்சையிலே நாம்‌ தேறி விட்டோ 
மானால்‌ அவனுடைய பரிபூரண அனுக்கிரஹம்‌ 
கிடைக்கும்‌. அந்த அனுக்கிரஹத்தைத்‌ தாங்குகிற சக்தி 
நமக்கு உண்டா 3... 


அனுக்கிரஹத்தையும்‌ தாங்க முடியாது; 
நிக்ரஹத்தையும்‌ தாங்க முடியாது! ஆகையினாலே 
அவனுடைய திருவடியைத்‌ தவிர வேறு தஞ்சம்‌ ஏது... ? 


கீர்ப்பத்திலேயிருக்கிற சிசுவினுடைய அவஸ்தை 
யைச்‌ சொன்னேன்‌. அந்த சிசு பகவானிடம்‌ பேசுகிறது; 
பகவான்‌ அதனிடம்‌ பேசுறொன்‌. கடைசியிலே அது 
பிறக்கிறது... பிறக்கும்போது அஞ்ஞானியாய்ப்‌ பிறக்கிறது. 
பிறந்தவுடனே அழுகிறது... என்னவென்று அழுகிறது..? 

“க்வா க்வா...!' என்று அழுகிறது. “க்வா' “க்வா' 
என்றால்‌ 'எங்கே? எங்கே' என்று அர்த்தம்‌. 

“இத்தனை நேரம்‌ நான்‌ ஒருவனிடம்‌ பேசிக்‌ 
கொண்டிருந்தேனே.. அவன்‌ எங்கே?” என்று அந்த சிசு 
கேட்கிறது. 

ஹிரண்யன்‌ பிரகலாதனிடம்‌ கேட்டபோது 
ஸெள? க்வா ஸெள?” என்றுதான்‌ அதிரக்‌ கேட்டான்‌. 


க்வா 


குழந்தையும்‌ க்வா க்வா என்றுதான்‌ பிறக்கிறது. 
அப்படிப்‌ பிறந்து, அது ஒவ்வொன்றையாக வாசித்து, சப்த 
மஞ்சரி வாசித்து, அமர கோசத்தை வாசித்து, தர்க்க 
சாஸ்திரம்‌ வாசித்து, ஏகப்பட்ட கிரந்தங்களையெல்லாம்‌ 
வாசித்து, அசார்யரிடம்‌ போய்‌ வேதாந்தம்‌ காலட்சேபம்‌ 
பண்ணி, அதற்கப்புறம்‌ அது தனக்கு அனுபவத்திலே வந்து, 
எம்பெருமானிடத்திலே ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ பண்ண 
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வேண்டுமென்ற ஞானம்‌ ஏற்பட்டு, சரணாகதி பண்ணி, இது 
மோக்ஷம்‌ போகிறதுக்குள்ளே.. அதற்கு எத்தனை ஆயுள்‌ 
காலம்‌ உண்டோ தெரியாது. அல்ப ஆயுளில்‌ போய்‌ 
விடலாம்‌; தடைகள்‌ வரலாம்‌; எத்தனையோ கஷ்டங்கள்‌ - 
ரோகம்‌... இப்படியெல்லாம்‌ கஷ்டப்பட்டு ஓர்‌ உத்தம 
கதியை அடைவது என்றால்‌... ஞானியாய்‌ இருந்து, நல்ல 
ஞானத்தை இழந்து அவஸ்தைப்பட்டு திரும்பவும்‌ ஞானம்‌ 
அடையும்‌ படியாகலாம்‌. 


உலக பந்தத்துக்குள்ளே வாழ்வது என்பதை 
நினைத்துப்‌ பார்த்தாலே மறுபடி. பிறவி வேண்டும்‌ என்று 
யாருக்காவது தோன்றுமா! 


அழ்வார்‌ ஏன்‌ அழுத்தம்‌ திருத்தமாகச்‌ சொல்கிறார்‌.. 
“மறுபடியும்‌ பிறவி வேண்டேன்‌' என்று... ஏனென்றால்‌ 
அதிலிருக்கிற கிலேசங்கள்‌, கஷ்டம்‌! “அறிந்தனரெல்லாம்‌ 
அரியை வணங்கி, அறிந்தனர்‌ நோய்கள்‌ அறுக்கும்‌ 
மருந்தே!" - நோய்கள்‌ என்பது பஹு வசனத்திலே - 
பன்மையிலே இருக்கிறது - அதை கவனிக்க வேண்டும்‌. 
நோய்‌ அல்ல... நோய்கள்‌ ! 


ஏன்‌ அப்படியிருக்கிறது என்றால்‌, எத்தனையோ 
விதமான பிறவிகள்‌ - அனதினாலே துக்கமாகிற அந்தப்‌ 
பிறவியை நாம்‌ ஒதுக்கித்‌ தள்ள வேண்டும்‌. 


சுவாமி தேசிகன்‌ ரகுவீர கத்யத்தைப்‌ பிறப்பறுக்கும்‌ 
மருந்து என்கிறார்‌. ஆகவே மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ பிறத்தல்‌ 
என்பதே அத்மாவுக்கு ஏற்பட்ட ரோகம்‌. 


மற்றைய பிராணிகளெல்லாம்‌ மனிதனைப்‌ பார்த்து 
அச்சர்யப்படுகின்றன. மனிதனிடம்தான்‌ வாக்கு 
இருக்கிறது; சாஸ்திரங்களெல்லாம்‌ இருக்கின்றன. 
வேதத்திலே குறிப்பிட்ட- அய கலைகள்‌ அறுபத்தி 
நான்கனுள்‌ பதினான்கு முக்கியமானவை வித்யாஸ்‌ 
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தானங்கள்‌ என்று அவற்றுக்குப்‌ பெயர்‌. இந்த வாக்கையும்‌ 
கொடுத்து, இத்தனை சாஸ்திரங்களையும்‌ கொடுத்து 
இத்தனை உபகாரம்‌ நமக்குப்‌ பண்ணியிருக்கிறான்‌ பகவான்‌. 
இதெல்லாம்‌ சாமானிய பிராணிகளுக்கு உண்டா..?! 
கிடையாது! அகையினாலே, இந்த மனித ஜன்மா 
கிடைப்பது துர்லபமானதினாலே இதை நாம்‌ சத்‌ 
வினியோகம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. இனிமேலும்‌ 
இந்த நோய்க்கு அகப்படக்‌ கூடாது; மறுபடி பிறவி எடுக்கக்‌ 
கூடாது என்பதற்காக வாழ வேண்டும்‌. 

சீதா பிராட்டிக்கு அஞ்சனேயன்‌ கொடுத்த 
அங்குலீயகம்‌ என்ன அனந்தத்தைக்‌ கொடுத்தது என்று 
கம்பன்‌ சொல்லும்போது: 

“இறந்தவர்‌ பிறந்தபயன்‌ எய்தினர்கொல்‌ என்கோ 

மறந்தவர்‌ அறிந்துணர்வு வந்தனர்கொல்‌ என்கோ” 

இறந்தவர்‌ பிறந்த பயன்‌ எய்துதல்‌ என்பது என்ன.. 
அதுதான்‌ மீண்டும்‌ பிறத்தல்‌ என்பதை விட்டொழிக்கும்‌ 
நிலை. 


“ஒருவன்‌ பிறந்தான்‌” என்று சொன்னால்‌ “அவன்‌ 
இறப்பான்‌' என்பதும்‌ நிச்சயமாகி விடுகிறது. எது எது 
உண்டாயிற்றோ அதற்கெல்லாம்‌ அழிவு உண்டு. 
உண்டாகாத வஸ்துவுக்கு அழிவு கிடையாது. பரமாத்மா 
உண்டாகவில்லை. ஆகவே, அவனுக்கு அழிவு கிடையாது. 

ஜீவாத்மா உண்டாகவில்லை; ஆகவே அதற்கும்‌ 
அழிவு கிடையாது. ஆனால்‌, இந்த உலகத்திலே காணும்படி 
யான வஸ்துக்களெல்லாம்‌ உண்டாயின. அதனால்‌ 
அவற்றுக்கு அழிவு என்பது உண்டு. 

அகையினாலே ஒருவன்‌ பிறக்கிறான்‌ என்றால்‌ அவன்‌ 
இறக்கற வரையிலான வாழும்‌ காலத்திலே, மறுபடியும்‌ 
பிறவாமலிருப்பதற்காகவே, வாழ்ந்து இறக்க வேண்டும்‌. 
இறப்பதற்கு முன்‌ அந்த உயர்நிலையை அடைந்து விட்டால்‌ 
மறுபடியும்‌ பிறக்காமல்‌ இருக்கலாம்‌. 

அப்படிப்பட்ட உயர்நிலையை அடைந்தவர்‌, 
இறக்கும்போது ஏற்படுகிற மகிழ்ச்சியைப்‌ போலிருந்ததாம்‌, 
சதையின்‌ மகழ்ச்சி. ஆஞ்சநேயன்‌ கொடுத்த அங்குலீயகம்‌ 
சதைக்கு என்ன ஆனந்தத்தைக்‌ கொடுத்தது என்று 
கேட்டால்‌, மோக்ஷானந்தத்தைக்‌ கொடுத்தது! 

மறுபடியும்‌ நாம்‌ பிறவாமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக அந்த மஹாவிஷ்ணுவை நினை! பிறப்பு - 
இறப்பு அற்றவனான, ஒவர பயம்‌ அற்றவனான, ம்ருத்யு 
பயம்‌ அற்றவனான அந்த சர்வாத்மா, பூதாத்மா, சுத்தாத்மா, 
ஏகாத்மா, அனேகாத்மா.. இப்படி எத்‌ தனை விதமாகச்‌ 
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சொன்னாலும்‌ அவன்‌ விஷ்ணுதான்‌ - விஷ்ணு என்கிற 
சப்தத்தினால்‌ அழைக்கப்படுகிறவன்‌. விஜ்வரத்வம்‌ என்கிற 
குணத்துக்கு உரியவன்‌. 

அடுத்ததான குணம்‌ சத்யகாமத்வம்‌. 

காமம்‌ என்றால்‌ எண்ணம்‌. எண்ணம்‌ ஒருநாளும்‌ 
பழுதுபடுவதில்லை என்கிற நிலைதான்‌ சத்யகாமத்வம்‌. 

பகவான்‌, மனத்திலே ஒன்றை நினைப்பானானால்‌ 
அதை அப்படியே நடத்திக்‌ காட்டி விடுவான்‌. அந்த 
நினைவு ஒரு நாளும்‌ அழிவதில்லை; பழுதுபடுவதில்லை; 
கெட்டுப்‌ போவதில்லை. 

ஒரு பழமொழி உண்டு. “நாம்‌ ஒன்று நினைக்க ' 
தெய்வம்‌ ஒன்று நினைத்தது..' என்று! 

நம்‌ நினைவு வேறாகவும்‌ அவன்‌ நினைவு வேறாகவும்‌ 
இருந்தால்‌ நம்முடையது நிறைவேறுமா? நடக்காது! 
தெய்வத்தின்‌ நினைவுதான்‌ முக்கியம்‌! 

அவன்‌ நினைவு ஒருநாளும்‌ பழுதுபடுவதில்லை. 
அதைப்‌ பரமாத்மா பல சரித்திரங்களிலே காட்டியிருக்‌ 
கிறான்‌. 

அர்ஜுனனுடைய தேர்த்தட்டிலே உட்கார்ந்திருக்‌ 
கிறானே அவன்‌ யார்‌? 

எண்ணம்‌ பழுதுபடாத வாசுதேவன்‌ அவன்‌. 

அது எங்கே தெரிதெது.. ? 

தேர்த்‌ தட்டிலே அமர்ந்தபடி. குதிரைகளை அடித்து 
ஒட்டக்கூடிய அந்தக்‌ கோலைக்‌ கையிலே வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌. 

மன்னார்குடி கே்ஷேத்திரத்திலே அழகாக கோல்‌ 

பி ்‌ ்‌ ற்றத்‌ i க்கலாம்‌. 
வைத்துக்‌ கொண்டு நிற்கிற தோற்றத்தைப்‌ தப்‌ 2 
யாரையும்‌ கொல்லாத கோலாம்‌ இது. கோலினால்‌ 
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ஒருத்தரையும்‌ அவன்‌ அடிக்கவில்லை. ஆனால்‌ கோலை 
வைத்துக்‌ கொண்டே எல்லாக்‌ காரியத்தையும்‌ பண்ணி 
விட்டான்‌. கொல்லா மாக்கோல்‌ அது. 


என்ன பண்ணினான்‌...” சத்ய காமத்வம்‌ என்கிற 
குணம்‌ தெரியும்படி பண்ணினான்‌. எப்படி...” 


பாரதப்‌ போர்‌ நடந்தபோது, துரியோதனன்‌ 
பீஷ்மாச்சார்யாரிடம்‌ போனான்‌. அவர்‌ கவசத்தை 
எடுத்துப்‌ போட்டுக்‌ கொள்றொர்‌; உடைவாளை இடுப்பிலே 
செருகிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌... முதல்‌ பத்து நாட்கள்‌ போரை 
நடத்திய மகான்‌ அவர்‌. சேனை நாயகனாக இருந்து 
சகலத்தையும்‌ ரக்ஷித்தவர்‌. 


அவரிடம்‌ போய்‌ துரியோதனன்‌ கேட்கிறான்‌: 
“பிதாமகரே! பஞ்ச பாண்டவரை நீர்‌ எத்தனை நாளில்‌ 
கொல்வீர்‌? அவர்களைக்‌ கொல்வதற்கு உமக்கு எத்தனை 
நாள்‌ ஆகும்‌? எவ்வளவு அவகாசம்‌ பிடிக்கும்‌?” 

இவருக்கு - பீஷ்மருக்கு - ரொம்ப வலி ஏற்பட்டதாம்‌ 
உள்ளத்திலே... 

“ஐயோ மஹா பாவி! பஞ்ச பாண்டவர்களைக்‌ 
கொல்ல வேண்டும்‌ என்று நினைக்கிறானே...' என்று 
மனத்திலே நினைத்துக்‌ கொண்டு, அவர்‌, 

“நீ கேட்ட கேள்வியை மறுபடியும்‌ கேள்‌...” என்றாராம்‌ 
துரியோதனனிடம்‌. 

அவனும்‌ மறுபடியும்‌ கேட்டான்‌: 


“பஞ்ச பாண்டவர்களை எத்தனை நாளில்‌ 
கொல்வீர்‌ 2” 


அதற்கு அவர்‌ சொல்கிறார்‌: 
“ஏனடா? எனக்கு நாட்கள்‌ எதற்கடா! ஒரு 
நிமிஷத்துக்குள்ளே, ஒரு சிட்டிகை போடுறெதுக்குள்ளே, 
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அந்த பஞ்சபாண்டவர்களை ஓரே பாணத்தினாலே 
முடிப்பேன்‌...” 

அவர்‌ இப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டேயிருக்கையிலே 
துரியோதனன்‌ அவ்வளவு உயரம்‌ எகிறி, பொத்தென்று 
குதித்தான்‌! அவ்வளவு சந்தோஷம்‌ அவனுக்கு... 
அவரானால்‌ இன்னும்‌ அந்த வாக்கியத்தையே முடிக்க 
வில்லை ! 


(1) 


அனால்‌...” என்கிற ஒரு பதத்தைப்‌ போட்டு 
நிறுத்தினார்‌ பீஷ்மாசாரியர்‌. 

இந்த “அனால்‌' என்கிற பதத்தைப்‌ போட்டாலே, அது 
முன்‌ சொன்னதை அடித்து விடும்‌! 

“அனால்‌' என்று அவர்‌ சொன்னவுடனேயே, எகிறிக்‌ 
குதித்த துரியோதனன்‌ அப்படியே நின்று விட்டான்‌! ' 

“அவர்கள்‌ பக்கம்‌ சர்வ காரணபூதனான வாசுதேவன்‌ 
சகாயம்‌ பண்ணாமலிருந்தால்‌ ஒரே க்ஷணத்திலே ஒரே 
பாணத்திலே முடிப்பேன்‌...” என்றார்‌ பீஷ்மர்‌. 

துரியோதனன்‌, அவரைத்‌ திரும்பிக்‌ கூடப்‌ 
பார்க்காமல்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்‌ விட்டான்‌! 

ஏன்‌...? 


யானையை அடிப்பது; பூனையை அடிப்பது... 
இதெல்லாம்‌ யாருக்கு வேண்டும்‌ ?! பஞ்ச பாண்டவர்களை 
அடிக்க வேண்டும்‌... அது உம்மால்‌ முடியாவிட்டால்‌ 
உம்மை வைத்திருந்து என்ன பயன்‌? நீர்‌ இருந்தால்‌ என்ன 2 
போனால்‌ என்ன...?' என்று போய்விட்டான்‌ அவன்‌ 

“வாசுதேவன்‌ பாண்டவர்களை ரக்ஷிக்காமல்‌ 
இருந்தால்‌ அடிப்பேன்‌... என்று பீஷ்மர்‌ சொன்னாரே... 2 
அவன்‌ அப்படி ரக்ஷிக்காமல்‌ இருப்பானா? 
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கிருஷ்ணனையே அச்ரயித்தவர்கள்‌ அந்த பஞ்ச 


பாண்டவர்கள்‌. அவர்களை அவன்‌ வி ட்டு 


அதனால்தான்‌ அவன்‌ 'நான்‌ அயுதம்‌ எடுக்க ம 


யுத்தத்தை நடத்துவேன்‌' என்றான்‌. அனால்‌ பீஷ்‌ 
யரோவெனில்‌ பகவானை “ஆயுதம்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌..' என்றார்‌. 


பரமாத்மாவுடைய சத்யகாமத்வத்தை இங்கே 
கவனிக்க வேண்டும்‌. தன்னுடைய வாக்கைக்‌ குறைத்துக்‌ 
கொண்டு பாகவதோத்தமர்‌ வாக்கைப்‌ பெரிதுபடுத்திக்‌ 


காட்டுறொன்‌. அதுதான்‌ முக்யெம்‌ என்பதை வலியுறுத்திக்‌ 
காட்டுகிறான்‌. 


சத்யகாமத்வத்துக்கு பாகவதோத்தமர்கள்‌ அர்த்தம்‌ 
சொல்லும்போது, “பகவான்‌ ஒரு பிடியாய்‌ 
இச்சையிலே இருக்க மாட்டான்‌. 
திருவடி 


ENN 
தன்னுடைய 
யைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டவர்களுடைய வாக்கை, தன்‌ 
வாக்கை விட்டாவது காப்பாற்றுவான்‌' என்றெ அளவுக்கு 
சத்யகாமத்வத்துக்கு அர்த்தமேயொழிய தன்‌ வாக்கிலே 
நிற்பான்‌; அதனால்‌ பாகவதோத்தமர்களுடை.ய வாக்கைப்‌ 
புறக்கணித்து விடுவான்‌' என்று நாம்‌ தப்பாக கிரஹிக்கக்‌ 
கூடாது என்கிறார்கள்‌. 

அதனால்தான்‌ பீஷ்மாச்சார்யர்‌, பீஷ்ம ஸ்துதியிலே, 
உன்‌ வாக்கை விட்டு என்‌ வாக்கை 


ட நிஜமாக்கினாயே...' 
என்கிறார்‌. அவருடைய அந்திம காலத்திலே பகவான்‌ 
சக்ராயுதத்தை ஏந்தி வேகமாக ஒடி. வருகிறான்‌ 


“என்னுடைய அந்திமப்‌ பிரயா 
எவனைப்‌ பார்த்தால்‌ மோக்ஷ்மோ, அவன்‌ காட்‌௫ தரட்டும்‌. 
அதர பல்லவத்திலே முரளியும்‌, தலையிலே மயில்‌ பீலியும்‌, 
நீருண்ட. மேகம்‌ போன்ற இருமேனியுமாக அந்த வாசு 


ணத்தின்‌ போது 
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தேவன்‌ காட்சி கொடுக்கட்டும்‌' என்றார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 
மம அந்திம பிரயாணே' என்று அவர்‌ சொன்னது நமக்கும்‌ 
அகும்‌. நம்முடைய அந்திமப்‌ பிரயாணத்தின்போதும்‌ 
வாசுதேவன்‌ அப்படித்‌ தென்பட வேண்டும்‌. அப்படித்‌ 
தென்பட்டு விட்டானென்றால்‌ நமக்குப்‌ பிறவி உண்டோ..? 
மோக்ஷம்‌ சித்தம்‌! 


பீஷ்மாசார்யாருக்கு அப்படி மோக்ஷம்‌ கொடுத்தான்‌. 


அர்ஜுனனை நிமித்தமாக வைத்துக்‌ கொண்டு, 
தன்னுடைய காமத்தை (கெளரவர்களை அழிக்கும்‌ 
எண்ணத்தை) ஈடேற்றினான்‌. அந்த கொல்லா மாக்கோலை 
(கையிலிருக்கும்‌ கோல்‌) வைத்துக்‌ கொண்டு, சுட்டிக்‌ 
காண்பித்துக்‌ காண்பித்தே சர்வத்தையும்‌ முடித்தான்‌. 


அர்ஜுனனை நிறுத்தி, பரமாத்மா என்ன 
காண்பித்தான்‌.. ? 


“அதோ இருக்கிறாரே, அவர்தான்‌ துரோணர்‌: அதோ 
இருக்கிறாரே அவர்தான்‌ பீஷ்மர்‌; அதோ இருக்கிறாரே 
அவர்‌ இருபாசார்யார்‌; அதோ இருக்கிறானே அவன்தான்‌ 
துரியோதனன்‌...” இப்படியே ஒவ்வொருத்தரையும்‌ 
காண்பிக்கிறான்‌. 


அர்ஜுனனுக்குத்‌ தெரியாதா அவர்களை 
யெல்லாம்‌..? ஆசார்யர்‌ துரோணரை அவனுக்குத்‌ 
தெரியாதா? பீஷ்மரைத்‌ தெரியாதா? 

“இதுதான்‌ துரோணர்‌: என்று அவன்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டினால்‌ அவர்‌ “போய்‌ விட்டார்‌ என்று அர்த்தம்‌. 

இப்படியே காட்டி, காட்டி, 'நீ என்னடா முடிப்பது? 
நீ வெறுமே உட்கார்ந்திருக்கறொய்‌... உன்னை வைத்துக்‌ 
கொண்டு நான்‌ முடிக்கிறேன்‌... என்றொன்‌ பரமாத்மா. 
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அவனுடைய இச்சை, காமம்‌ அது. மாட்டேன்‌' 
என்று அர்ஜுனன்‌ சொல்வதால்‌ நின்றுவிடுமா ? தடையாய்‌ 
அயிரம்‌ பேர்‌ வந்தாலும்‌ நின்று விடுமா? 

தன்னுடைய காமத்தினாலேயே, இச்சையினாலேயே 
பரமாத்மா சர்வத்தையும்‌ முடிக்கிறான்‌ என்பதற்கு 
துரோணாசார்யர்‌ ஒரு உதாரணம்‌. 


50 


துரோணாசார்யரைக்‌ கொல்ல வேண்டும்‌... அனால்‌ 
அவரோ சரமாரியாக சரத்தை வர்ஷிக்கிறார்‌! எவ்வளவோ 
ரக்ஷ்கனாக இருந்தபோதும்‌ பகவானால்‌ அவருடைய 
பாணத்துக்கு ஈடுகொடுக்க முடியவில்லை.. அதனால்‌ 
பரமாத்மா என்ன பண்ணினான்‌...? 

சற்று விச்ராந்தி கிடைத்த நேரத்தில்‌ நேரே இறங்கி, 
துரோணாசார்யாரிடமே போனான்‌. அவரிடமே போய்‌, 
உம்மை எப்பொழுது அடிக்க முடியும்‌...” என்று கேட்டான்‌! 

அவர்‌ எவ்வளவு சத்யசந்தர்‌ பாருங்கள்‌... “என்‌ 
கையிலே ஆயுதங்கள்‌ இருக்கிறவரையில்‌ என்னை யாராலும்‌ 
அசைக்க முடியாது; யாராலும்‌ அடிக்க முடியாது... 
அஸ்திரத்தை, ஆயுதத்தைக்‌ கீழே போட்டுவிட்டேனானால்‌ 
என்னை அடிக்க முடியுமேயொழிய, என்‌ கையில்‌ இருக்கிற 
வரையில்‌ என்னை ஒருத்தராலும்‌ அடிக்க முடியாது” 
என்றார்‌. 

“அடுலனா..?'” என்றார்‌ பகவான்‌ தெலுங்கிலே ! 

*அடுலனா... ?” என்றால்‌ “அப்படியா?” என்று அர்த்தம்‌. 
'அடுலனா ?' என்று கேட்டு விட்டுத்‌ தலையைச்‌ சொரிந்து 
கொண்டே வந்தானாம்‌, பகவான்‌... 

கொஞ்சம்‌ தூரம்‌ வந்துவிட்டவன்‌ மறுபடியும்‌ 
திரும்பிப்‌ போனான்‌: போய்‌ இரண்டாவது கேள்வி 


கேட்டான்‌: 
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“சுவாமி! ஆயுதங்கள்‌ இருக்கிற வரையில்‌ உம்மை 
யாரும்‌ அடிக்க முடியாது என்று சொன்னீர்‌. அயுதங்களை 
நீர்‌ எப்போது ழே போடுவீர்‌... ?” 


- இவனுக்கு ஒன்றுமே தெரியாத மாதிரி அவரைக்‌ 
கேட்கிறான்‌. எதற்காகக்‌ கேட்றொன்‌..? அவர்‌ எவ்வளவு 
சத்ய சந்தர்‌ என்பதை உலகத்துக்குக்‌ காட்ட! துரோணா 
சார்யார்‌ எவ்வளவு உண்மையானவர்‌ என்பதை 
உலகத்துக்குக்‌ காட்டுவதற்கேயொழிய பரமாத்மாவுக்கு அது 
தெரியாமல்‌ போகுமா...? 

அவரும்‌ பதில்‌ சொல்கிறார்‌: 


“என்னால்‌ தாள முடியாத, ரொம்பவும்‌ சகிக்க 
முடியாத துக்கமான விஷயத்தை நான்‌ ச்ரவணம்‌ 
பண்ணினால்‌ (காதால்‌ கேட்டால்‌) இந்த ஆயுதத்தைக்‌ கீழே 
போட்டு விடுவேன்‌. அதுவரைக்கும்‌ அசைக்க முடியாது!” 

“ஓஹோ! அடுலனா... !” என்றார்‌. 


அந்த “ஒஹோ” சொன்னபோதே துரோணரின்‌ முடிவு 
உறுதியாகிவிட்டது! 


பகவான்‌, திரும்பி அர்ஜுனனிடம்‌ போனானா 


என்றால்‌, இல்லை! தர்மபுத்திரரிடம்‌ புறப்பட்டுப்‌ 
போனான்‌ அவன்‌. 


போய்‌, “தர்மநந்தனா! நீ ஒரு பொய்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌...” என்றான்‌. 


அவர்‌ பார்த்தார்‌... “பொய்‌ சொல்லக்கூடாது என்று 
லோகமெல்லாம்‌ சொல்கிறது. நீயும்‌ சொல்கிறாய்‌... 
என்னைப்‌ போய்‌ பொய்‌ சொல்லச்‌ சொல்திறாயே ! இது 
பாவ்யமா? நான்‌ சொல்ல மாட்டேன்‌. நீயே சொன்னாலும்‌ 
நான்‌ சொல்லமாட்டேன்‌ !” 


அதற்கும்‌ மேல்‌ சொல்கிறார்‌ அவர்‌: 
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நீ பொய்‌ சொன்னால்‌ அது உனக்கு “குணம்‌' அதது. 
நாங்களெல்லாம்‌ பொய்‌ சொன்னால்‌ அது குணமாகுமா?” 

பகவான்‌ பொய்‌ சொன்னால்‌ அதை குணமாக 
வைத்துப்‌ பேசுகிறோம்‌. அவன்‌ திருடினால்‌ அது அவனுக்கு 
குணமாகப்‌ போயிவிடுதிெது' 

ஒரு வீட்டிலேயிருந்து ஒருத்தர்‌ வெள்ளிச்‌ செம்பைத்‌ 
திருட்க்‌ கொண்டு வந்து விட்டார்‌. இன்னொருத்தர்‌ அவர்‌ 
வீட்டுக்கு வந்தார்‌. வந்தவர்‌ அந்தச்‌ செம்பைத்‌ திருடித்‌ 
கொண்டு போய்விட்டார்‌: ஒருத்தரால்‌ திருடப்பட்ட 


வஸ்து திருடப்படலாம்‌! அவர்‌ அந்த வீட்டிலிருந்து 
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வெள்ளிச்‌ செம்பைத்‌ திருடினார்‌ என்று சொன்னால்‌, 
அந்தத்‌ திருட்டுத்‌ தன்மை திருடுமோ...?! திருடாது! 

அனால்‌, என்ன ஆச்சர்யம்‌! இந்த வாசுதேவன்‌ 
வெண்ணெயைத்‌ திருடினான்‌ என்று சொன்னோமானால்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ இருக்கிற பாபத்தையெல்லாம்‌ அது 
இருடுகிறதே! பொய்யும்‌ பகவானை அச்ரயித்துப்‌ பெருமை 
அடைந்தது. 


“ஏலாப்‌ பொய்கள்‌ உரைப்பானை' என்றெல்லாம்‌ 
கொண்டாடுகிறோம்‌. பொய்யும்‌ களவும்‌ அவனிடம்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறானே என்று நாமும்‌ அவற்றைச்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொண்டோமானால்‌ நமக்குப்‌ பெருமை 
ஏற்படுமா...? அவற்றால்‌ நமக்குச்‌ சிறுமைதான்‌ ! 


பொய்யும்‌ களவுமே அவன்‌ திருவடியைச்‌ 
சரணடைந்ததே என்று நாமும்‌ அடைய வேண்டாமா..? 
அதுதானே நமக்குப்‌ பெருமை! 

அதனால்தான்‌ தர்மபுத்திரர்‌ சொன்னார்‌: “நீ பொய்‌ 
பேசினால்‌ பரவாயில்லை... நான்‌ பேசலாமா?” என்றார்‌. 


பார்த்தார்‌ பகவான்‌ - “இவர்‌ சத்ய சந்தர்‌; பொய்‌ பேச 
மாட்டார்‌. அதனால்‌ ஒன்று செய்யலாம்‌...” என்று 
திடீரென்று முடிவெடுத்து ஒரு யானையைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டு வரச்‌ சொன்னார்‌. 


அந்த குருக்ஷேத்ர பூமியிலே ஒரு யானையைப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டு வந்து, அந்த யானைக்கு நாமகரண 
மஹோத்ஸவம்‌ நடக்கிறது - அந்த தர்மபுத்திரர்‌ எதிரிலேயே 
நடக்கிறது! என்னவென்று நாமகரணம்‌... ? “அச்வத்தாமா !' 
அந்த யானைக்கு அச்வத்தாமா என்று பெயர்‌ வைத்து 
விட்டார்கள்‌. 

தர்மபுத்திரரைப்‌ பார்த்து பகவான்‌ கேட்கிறான்‌: 
“இந்த யானைக்குப்‌ பெயர்‌ என்ன... ?” 
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“அச்வத்தாமா! - அது தானே நீ வைத்தாய்‌?" 

“இப்போது இந்த யானை, பாணத்தினாலே 
அடிபட்டு மாண்டு போய்விட்டதென்று வைத்துக்‌ கொள்‌, 
“அது மாண்டு விட்டது” என்று நீ சொல்லுவாயா.. ?” 

“அது மாண்டு போனால்‌ கட்டாயம்‌ சொல்லு 
வேன்‌...” 

“பெருங்குரலில்‌ சொல்ல வேண்டும்‌...” 

“சொல்லுவேன்‌...” 

“எப்படிச்‌ சொலலுவாய்‌...? சொல்லிக்‌ காட்டு!" 

பெரிதாக, உரத்த குரலில்‌ சொல்லிக்‌ காட்டினார்‌ 
தர்மபுத்திரர்‌: “அச்வத்தாமா என்ற யானை இருந்தது. 
பாரதப்‌ போரிலே, குருக்ஷேத்திர பூமியில்‌, அந்த யானை 
அடிபட்டு விழுந்து மாண்டது... என்று விரிவாகச்‌ 
சொன்னார்‌! 

பகவான்‌ பார்த்தான்‌... “இது சரியில்லே... சுருக்கமாகச்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌. உன்‌ உபன்யாசத்தை யார்‌ 
கேட்டார்கள்‌...” என்றான்‌. “எது முக்கியமோ, அதை 
மட்டுமே விடாமல்‌ சொல்ல வேண்டும்‌.. இங்கே யுத்தம்‌ 
நடப்பதையும்‌, நாமகரணம்‌ பண்ணியதையும்‌ சொல்லத்‌ 
தேவையில்லை. நான்‌ சூத்ரப்ராயமாகச்‌ சொல்கிறேன்‌, 
கேளு...” என்று சொல்லிக்‌ காட்டினார்‌: 

“அச்வத்தாமா ஹத: குஞ்சர: 

பதத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அர்த்தக்கிரமம்‌ உயர்ந்தது 
என்பார்கள்‌. 

இந்தப்‌ பதத்தில்‌ குஞ்சர சப்தம்‌ பின்னாலிருக்கிறது; 
அச்வத்தாமா முன்னால்‌ இருக்கிறது. இதைக்‌ அரம்‌ 
கொண்டு வந்தால்‌, அச்வத்தாமா என்னும்‌ ந 
மாண்டது என்று அர்த்தம்‌ ஏற்படும்‌. ஆகையினாலே. 
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'அச்வத்தாமா ஹத: குஞ்சர:' என்று சொல்லச்‌ 
சொன்னான்‌. 


தர்மபுத்திரரும்‌ 'சரி' என்று சொல்லிவிட்டார்‌. 


பாரதப்‌ போரின்‌ போது இந்த வாசகத்தை பகவான்‌ 
ஜ்‌ [22 த 
தானே சொல்லியிருக்கலாமல்லவா...? தன்னுடைய 
குரலிலேயே சொல்லியிருக்கலாமில்லையா...? 


இவர்‌ சொன்னால்‌ அவர்‌ கேட்க மாட்டார்‌! 


யார்‌ கேட்க மாட்டார்‌...? 


துரோணாசார்யர்‌ கேட்க மாட்டார்‌! ஏனென்றால்‌ 
இவன்‌ ஒரு பொய்யன்‌ என்பது தெரியும்‌! வாசுதேவன்‌ 
சொன்னால்‌ பொய்யாகும்‌ என்பது தெரிந்ததனாலே தகுந்த 
அளை பகவான்‌ தேர்ந்தெடுக்கிறான்‌. 

எந்த சமயத்திலே, எந்த இடத்திலே, எந்தக்‌ 
காலத்திலே, யார்‌ சொன்னால்‌ நடக்குமோ அப்படிப்பட்ட 
மகான்களை அவனே தேர்ந்தெடுக்கிறான்‌. 


கிருஷ்ணன்‌, தான்‌ சொல்லாமல்‌ இருந்துவிட்டு, 
அர்ஜுனனைத்‌ தேர்ந்தெடுக்கலாம்‌.. அனால்‌ அவன்‌ தர்ம 
புத்திரனைத்தான்‌ தேர்ந்தெடுக்கிறான்‌. ஏனென்றால்‌ 
பொய்யே கிடையாது அவரிடம்‌. தர்மபுத்திரர்‌; தர்மநந்தனர்‌ 
அவர்‌! அந்த யம தர்ம ராஜாவின்‌ புதல்வர்‌ அவர்‌. அவர்‌ 
சொன்னால்‌ உலகம்‌ நம்பும்‌ என்பதற்காக அவரைத்‌ தேர்ந்‌ 
தெடுக்கிறான்‌. 

யானையை அடிக்க வைத்தான்‌ பரமாத்மா. 


அர்ஜுனனுடைய தேர்த்‌ தட்டிலேயிருந்து தர்ம 
புத்திரரைப்‌ பார்த்து 'கத்து' என்று ஜாடை பண்ணினான்‌. 


அவரும்‌ “அச்வத்தாமா ஹத: குஞ்சர:” என்று பெருங்‌ 
குரலில்‌ கத்தினார்‌. 
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“அச்வத்தாமா ஹத:' என்கிற இரண்டு பதமும்‌ நன்கு 
கேட்கும்படியாக அந்த சமர்க்களத்தையே நிசப்தமாக்கி 
னான்‌ பரமாத்மா. வேறு ஒரு சப்தம்‌ கிடையாது! இது 
மட்டும்‌ நன்றாக ஒலிக்கும்படி பண்ணிவிட்டான்‌. 

குஞ்சர: -யானை-என்கிற சப்தம்‌ இருக்கு பாருங்கள்‌.. 
அது காதிலே விழாதபடி சங்கை எடுத்து 'பம்பம்பம்‌' என்று 
சங்கநாதம்‌ எழுப்பிவிட்டான்‌ ! 

“அச்வத்தாமா மாண்டுபோனான்‌' என்றவுடனே 
துரோணாசார்யர்‌ “ஹா புத்ரா.” என்று ஆயுதங்களைக்‌ கீழே 
போட்டு விட்டார்‌! 


I வர்‌ 7 ல்‌ 


ர A 


“தாள முடியாத நான்கு துக்கங்களில்‌ ஒன்று புத்ர 
சோகம்‌' என்கிறது சாஸ்திரம்‌. அதனால்தான்‌ 
துரோணாசார்யர்‌ கூட புத்ரன்‌ இறந்து விட்டான்‌ 
என்றதுமே வில்லையும்‌ அம்பையும்‌ கழே போட்டு 
விட்டார்‌. 

அப்போதுதான்‌ பகவான்‌ அந்த இடத்திலே “நிறுத்து, 
அடி” என்றார்‌. அடிக்கச்‌ செய்தான்‌ பரமாத்மா; அடித்தான்‌ 
அர்ஜுனன்‌; விழுந்தார்‌ துரோணாசார்யர்‌ ! 

இந்த இடத்திலே அர்ஜுனன்‌ இதை நடத்தினானா? 
பரமாத்மா இதை நடத்தினானா? 

அவன்தான்‌ காரணம்‌! துரோணரை முடிப்பதற்காக 


எவ்வளவு நாடகமாடினான்‌ குருக்ஷேத்திரத்திலே ! அவன்‌ 
நாடகம்‌ கொண்டாடப்படுகிறது. 


தன்னை ஆச்ரயித்து, தன்‌ பக்தனாய்‌ இருந்த 
அர்ஜுனனை ரக்ஷிப்பதற்காக அவன்‌ செயல்பட்டான்‌. 

கோவிந்த பட்டாபிஷேகத்தின்‌ போது “அர்ஜுனனை 
ரக்ஷிக்கறேன்‌' என்று அவன்‌ அப்பாவுக்கு “வாக்‌ தானம்‌' 
பண்ணினான்‌ பகவான்‌. அந்த வாக்‌ தானத்தைக்‌ கடைசி 
வரையில்‌ காப்பாற்றினான்‌. “இந்தத்‌ திருவடி. பூலோகத்தில்‌ 
பட்டுக்‌ கொணடிருக்கிறவரையில்‌ உன்‌ பிள்ளையை 
யாராலும்‌ அசைக்க முடியாது என்றான்‌. 


அதே மாதிரி, பகவான்‌ இருக்கிற வரையில்‌ 
அர்ஜுனனை யாராலும்‌ ஒன்றும்‌ பண்ண முடியவில்லை. 
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பகவான்‌ வைகுண்டத்துக்குப்‌ போன பிற்பாடு 
பதினாராயிரம்‌ கோபஸ்தரீகளையும்‌ அழைத்துக்‌ கொண்டு 
அர்ஜுனன்‌ வருகிறான்‌... நடுவழியில்‌ திருடர்‌ கூட்டம்‌ வந்து 
வழி மறிக்கிறது. அப்போது அவர்களோடு சண்டை 
போடுகிறான்‌ அவன்‌. கையிலே காண்டீபம்‌ இருக்கிறது. 
அதால்‌ அடிக்கிறான்‌. அடித்தால்‌, அவர்களுக்கு ஏதோ 
வைக்கோலால்‌ அடிப்பது மாதிரிதான்‌ இருக்கிறது! ஏன்‌...? 
அர்ஜுனனுக்கு சக்தி போய்‌ விட்டது! 

அப்படியானால்‌ இத்தனை நாளாக அவனிடம்‌ 
இருந்த சக்தி என்ன சக்தி...? 

பகவத்‌ சக்தி! பகவானுடைய சக்தி அது! கிருஷ்ண 
பலம்தான்‌ அர்ஜுனனுக்கு இருந்தது. 

அவன்‌ இல்லாமல்‌ போனான்‌. இவனுக்கு எதுவுமே 
இல்லை! 

ஆகையினால்‌ பகவான்‌ நினைப்பதை சாதிப்பவன்‌ 
என்பதுதான்‌ சத்யகாமத்வம்‌ என்கிற உத்தமமான குணம்‌. 

விஜ்வரத்வம்‌ - அவனுக்கும்‌ ரோகமில்லை அவனை 
நினைப்பவர்களுக்கும்‌ ரோகத்தைக்‌ கொடுக்காமல்‌, பிறவி 
நோயைக்‌ கொடாமல்‌ காப்பாற்றும்‌ குணம்‌. 

சத்யகாமத்வம்‌ - அவன்‌ எண்ணம்‌ ஒருநாளும்‌ பழுது 
படுவதில்லை என்பது. பரமான, விஷ்ணுவான அவனை 
சத்யகாமன்‌ என்று யார்‌ யார்‌ நினைக்கிறார்களோ, 
சத்யகாமன்‌ என்று யார்‌ யார்‌ உபாசிக்கிறார்களோ 
அவர்களுடைய எண்ணம்‌ ஒருநாளும்‌ பழுதுபடுவதில்லை. 
அவர்களுக்கும்‌ சத்யகாமத்வம்‌ ஏற்பட்டு விடுகிறது. 
பகவான்‌ அப்படியிருக்கிறான்‌ என்று நாம்‌ நினைத்தோ 
மானால்‌, நமக்கும்‌ அந்த குணத்தை பகவான்‌ கொடுத்து 
விடுகிறான்‌. நாம்‌ பகவானுக்கு என்ன பண்ணுகிறோமோ, 
அதைக்‌ காட்டிலும்‌ பல மடங்கு நமக்கு அவன்‌ கொடுத்து 
விடுகிறான்‌. ட்‌ 
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ஒரு சின்ன உதாரணம்‌, மஹர்ஷி பராசரா 
சொல்கிறார்‌; 

கோபஸ்த்ரீகளுக்கி௮டையேயிருந்து பரமாத்மா அந்தர்‌ 
தானமாக விட்டான்‌. மறைந்து விட்டான்‌ ! மறைந்தவுடனே 
இவர்களுக்கெல்லாம்‌ பைத்தியம்‌ பிடித்தது போல 
இருந்தது! ஒருத்தி என்ன பண்ணினாள்‌... 
இன்னொருத்தியின்‌ ஜடையைப்‌ பிடித்து இழுத்து, . “காளிய 
சர்ப்பமே இரு!' என்று அவள்‌ தலை மேலே ஏறி நின்று 
நாட்டியம்‌ அட ஆரம்பித்து விட்டாள்‌! ஒரு கோபஸ்த்ரீ, 
இன்னொரு கோபஸ்த்ரீயைப்‌ பிடித்துக்‌ கீழே தள்ளி, அவள்‌ 
மேலே ஏறி நின்று, “நீ பூதனை, நான்‌ கிருஷ்ணன்‌” என்கிறாள்‌. 
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இப்படி, அவதார காலத்திலே பகவான்‌ பண்ணியதை, 
யெல்லாம்‌ இவர்களும்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌ இப்படிப்‌ 
பண்ணியபடி போய்க்‌ கொண்டேயிருந்தபோது ஒரு 
கல்லின்‌ மேல்‌ நிறைய பூவெல்லாம்‌ சிந்தியிருக்கக்‌ 
கண்டார்கள்‌. ஒரு கோபஸ்த்ரீ இன்னொரு கோபஸ்த்ரீயைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கேட்டாள்‌. “இங்கே ஏன்‌ பூவெல்லாம்‌ 
விழுந்திருக்கிறது... ?” 

அதற்கு அவள்‌ சொல்கிறாள்‌: “இது தெரியலையா 
உனக்கு...? இந்த இடத்திலே கண்ணன்‌ ஒரு கோபஸ்த்ரீயை 
உட்கார வைத்து, தலை வாரிப்‌ பின்னி பூச்சூட்டி 
மகிழ்ந்திருக்கிறான்‌ ! ஒரு கோபஸ்த்ரீக்கு கிருஷ்ணனே தலை 
வாரி பூ வைத்து அழகு பார்த்திருக்கிறான்‌! அந்தப்‌ 
பூவெல்லாம்‌ கீழே சிதறியிருக்கு...” என்கிறாள்‌. 

முூதலாமவள்‌ கேட்கிறாள்‌: “அடடா! இங்கே 
கோபஸ்த்ரீக்குப்‌ பூ வைத்து அழகு பார்த்தானா....? அவள்‌ 
பாக்யம்தான்‌ என்ன !” 


“அது தெரியலையா உனக்கு...? ஜன்மாந்திரத்திலே 


அவள்‌ தானே சென்று, புஷ்பங்களையெல்லாம்‌ பறித்து . 


வந்து, அதைக்‌ கொண்டு பகவானுடைய திருவடியிலே 
அர்ச்சனை பண்ணியிருக்கிறாள்‌. அதனால்தான்‌ பகவான்‌ 
இப்போது அவளுக்குப்‌ புஷ்பத்தைச்‌ சூட்டி மகிழ்கிறான்‌." 

தானே சென்று பூக்களைப்‌ பறித்தல்‌ என்பது 
ஆம்வார்களுடைய அனுஷ்டானம்‌! பெரியாழ்வார்‌ தானே 
திருப்பூக்‌ குடலையை மாட்டிக்‌ கொண்டு, தானே போய்‌ 
புஷ்பத்தைப்‌ பறித்து, மாலை கட்டி, வடப்‌. துப்‌ 
சமர்ப்பிப்பார்‌. அதே மாதிரி, தொண்டரடிப்பொடி 
யாழ்வார்‌ புஷ்ப வனத்திலிருந்து தானே புஷ்பத்தை 
எடுத்துக்‌ கட்டி பகவானுக்கு அர்ப்‌ ந 
பூர்வாரெமத்திலே அந்த உயர்ந்த உப்பிலியப்பன்‌ சந்நிதிக்கு 


ணை கை க கை கணையை டட ட 


368 4 முக்கூர்‌ லக்ஷ்மிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 
A 
அருகில்‌ இருக்கும்படியான தேவனார்வளாகத்திலே அவரே 
சென்று திருக்குடலையிலே புஷ்பத்தைப்‌ பறித்துக்‌ கொண்டு 
வருவார்‌. ஸ்ரீமத்‌ தேவனார்வளாகம்‌ அழகிய சிங்கர்‌. 


புஷ்பத்தைப்‌ பறிப்பதற்குக்‌ கூட ஒரு நியமம்‌ உண்டு. 
அதே மாதிரி அதை சமர்ப்பிக்கறதுக்கு ஒரு நியமம்‌. 
நிதானமாக சமர்ப்பிப்பார்கள்‌. புஷ்பம்‌ பட்டு விட்ட 
தென்றால்‌ எங்கே அவன்‌ திருவடி நோகுமோ, கன்னிப்‌ 
போய்‌ விடுமோ என்று பயந்து, மெல்லெனச்‌ 
சமர்ப்பிப்பார்கள்‌. 


'பஞ்செனச்‌ சிவக்கும்‌ மென்கால்‌ தேவியைப்‌ பிரித்த 
பாவி...!! - தா பிராட்டியினுடைய திருவடி எப்படிப்‌ 
பட்டது என்றால்‌, பஞ்சு என்று சொன்னாலே சிவந்து 
போய்‌ விடுமாம்‌! அவ்வளவு மிருதுவானது! 


பஞ்சு என்று சொன்னாலே சிவக்கக்கூடியது மஹா 
லக்ஷ்மியின்‌ பாத ஹஸ்தம்‌. அப்படிப்பட்ட ஹஸ்தத்தினால்‌ 
(இருக்கரங்களால்‌) பிடித்தாலே பகவானுடைய திருவடி. 
கன்னிப்‌ போய்விடுமாம்‌! அப்படியானால்‌ அது இன்னும்‌ 
எவ்வளவு மென்மை! அதிலே போய்‌ வீசி வீசி புஷ்பங்களை 
யெல்லாம்‌ முள்ளும்‌ மொக்குமாகப்‌ போடலாமா...” 


அகையினாலே, ரொம்ப ஜாக்கிரதையாக 
புஷ்பங்களைக்‌ கட்டி, அதைப்‌ பிரோக்ஷித்து, சுகந்தத்துடன்‌ 
கூடியவற்றைத்‌ தான்‌ பகவானுக்குச்‌ சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌. 


சல புஷ்பங்களெல்லாம்‌ கூடாது என்று சாஸ்திரம்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. “கூடாது' என்றால்‌ பகவானுக்குப்‌ 
பிடிக்காத புஷ்பம்‌ அது என்று அகிவிடாது! அந்தப்‌ 
புஷ்பங்களிடத்திலே பகவானுக்கு துவேஷம்‌ கிடையாது. 
பின்‌ ஏன்‌ அந்தப்‌ புஷ்பங்களையெல்லாம்‌ சாஸ்திரம்‌ 
வேண்டாம்‌ என்று சொல்கிறது என்று கேட்டால்‌, பராம்‌ 
பட்டர்‌ சொல்கிறார்‌: ்‌ 
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“பாகவதோத்தமர்களுடைய நிலையை உத்தேசித்து! 
சில புஷ்பங்களிலே முள்‌ நிறைய இருக்கும்‌. அதைப்‌ போய்ப்‌ 
பறித்தால்‌ கையிலே குத்தி, ரத்தம்‌ வந்து விடும்‌! இவர்கள்‌ 
கையிலே குத்தி ரத்தம்‌ வரக்‌ கூடாது என்பதற்காகத்தான்‌ 
முள்ளில்லாத புஷ்பங்களை பகவானுக்குச்‌ சமர்ப்பிக்க 
வேண்டும்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறதே தவிர, 
பகவானுக்குப்‌ பிடிக்காத புஷ்பம்‌ என்பதே கிடையாது" 


ஆகையினாலே அந்த கோபஸ்த்ரீ அப்படி ஏற்ற 
முடையதான புஷ்பங்களைப்‌ பறித்து பகவானுக்கு 
அர்ச்சனை பண்ஃரியிருக்கறாள்‌. அதனால்‌ இப்போது 
அவளே அர்ச்சிக்கப்படுகறொள்‌. பகவானாலேயே 
அர்ச்சிக்கப்பட்டிருக்கிறாள்‌ ! 

அந்த மாதிரிதான்‌ ! “விஷ்ணு: சத்யகாமன்‌' என்று நாம்‌ 
சொல்வோமானால்‌, எங்கும்‌ பரவியிருக்றெ அந்த விஷ்ணு, 
தமக்கு சத்யகாமத்தைக்‌ கொடுத்து விடுவான்‌. நம்முடைய 
எண்ணம்‌ ஒருநாளும்‌ பரிபவப்படாது. இதை வேண்டு 
மானால்‌, பரீட்சை பண்ணிப்‌ பார்க்கலாம்‌. பரீட்சைக்காக 
அல்ல. “ஹே பிரபோ! உன்னிடத்திலே காமியமாகத்தான்‌ 
கேட்கிறேன்‌. இந்தக்‌ கோரிக்கை இல்லாமல்‌ என்னால்‌ 
இப்போது வாழ முடியாது. குடும்பத்தை ரக்ஷிக்கிற 
பொறுப்பு எனக்கு இருக்கிறது. அதையும்‌ நீயே 
ரக்ஷிப்பவன்தான்‌ - அனால்‌ என்‌ அஞ்ஞானத்திலே 
நான்தான்‌ ரக்ஷிப்பதாய்‌ நினைத்துக்‌ கொண்டி ருக்கிறேன்‌. 
அகையினாலே இப்போது நான்‌ நினைப்பதை நீ நடத்தி 
வைக்க வேண்டும்‌...” என்று பிரார்த்தனை பண்ண 
வேண்டும்‌. “ஓம்‌ விஷ்ணவே நம: ஓம்‌ சத்யகாமாய நம்‌:' என்ற 
இரண்டு நாமாவைத்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப 1008 தடவை 
சொல்ல வேண்டும்‌... அப்படிச்‌ சொல்லிவிட்டு ஒன்றை 
மனத்தில்‌ நினைத்தால்‌ அது கட்டாயம்‌ நடக்கும்‌. 


TESS 


சு 
பி 


விஷ்ணு சத்யகாமன்‌ என்பதைப்‌ பார்த்தோம்‌. 
சத்யகாமனான அவனுடைய திருவடியைப்‌ பற்றக்‌ 
கூடியவர்களின்‌ எண்ணங்களை நிறைவேற்றுகிறவன்‌. 
அடுத்ததான குணம்‌; சத்யசங்கல்பம்‌. 

வைகுண்டத்திலே பரமாத்மா எழுந்தருளியிருக்‌ 
கிறான்‌. கூர்ம வடிவிலே அமைந்திருக்கும்படியான அந்த 
வைகுண்ட லோகத்திலே, பரமாத்மா விராஜமானனாய்‌ 
என்றென்றும்‌ வீற்றிருக்கிறான்‌. தன்‌ தடக்கையின்‌ கீழ்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ அடக்கி அளக்கூடிய சக்தி 
படைத்தவனாய்‌ எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. அந்த அதிசேஷ 
சர்ப்பத்தின்‌ மேலே அமர்ந்த தருக்கோலனாக, ஒரு 
பாதத்தை மடித்து வைத்துக்‌ கொண்டு ஒரு திருவடியைத்‌ 
தொங்க விட்டுக்‌ கொண்டு, ஸ்ரீதேவி பூதேவி நீளாதேவி 
யுடன்‌ அமர்ந்த திருக்கோலம்‌ ! 

தர்மம்‌-அதர்மம்‌, சத்யம்‌-அசத்யம்‌ இத்யாதி 
தேவதைகளெல்லாம்‌ சாமரம்‌ போட, நித்யசூரிகளெல்லாம்‌ 
இமைக்கொட்டுதல்‌ இல்லாமல்‌ அவனை சேவித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 

சுவாமி தேசிகன்‌ 
சொல்கிறார்‌; 


அவனுடைய திருமேனியிலே எத்தனையோ 
ஆபரணங்கள்‌, ஆயுதங்களெல்லாம்‌ தரித்திருக்கிறான்‌ என்று 
சொல்கிறார்‌; 


பரமார்த்த ஸ்துதியிலே 


தமிழ்ப்‌ பிரபந்தம்‌ சொல்கிறது: 
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“அத்திகிரி அருளாளப்‌ பெருமாள்‌ வந்தார்‌ 

ஆனைபரி தேரின்மேல்‌ அழகர்‌ வந்தார்‌ 

கச்சிதனில்‌ கண்கொடுக்கும்‌ பெருமாள்‌ வந்தார்‌ 

கருதவரம்‌ தரும்தெய்வப்‌ பெருமாள்‌ வந்தார்‌ 

முக்தி மழை பொழியும்‌ முகில்‌ வண்ணர்‌ வந்தார்‌ 

மூலமென ஒலமிட வல்லார்‌ வந்தார்‌ 

உத்தர வேதிக்குள்ளே உதித்தார்‌ வந்தார்‌ 

உம்பர்‌ தொழும்‌ கழலுடையார்‌ வந்தார்‌ தாமே!” 

பிரும்மா யஜ்ஞம்‌ பண்ணினார்‌ பூர்வத்திலே.... 
உத்தமமான யஜ்ஞம்‌! உலகத்தவர்‌ அத்தனை பேருக்கும்‌ 
அன்னம்‌ கிடைக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகப்‌ பண்ணினார்‌. 
யாரும்‌ பிரசாதத்துக்குக்‌ (உணவு) கஷ்டப்‌ படக்கூடாது என்ற 
காரணத்தில்‌ பண்ணியது. 

எதைக்‌ கொண்டு எல்லோருக்கும்‌ அன்னம்‌ 
கிடைக்கச்‌ செய்வது.... என்று பார்த்தபோது, வேதத்திலே 
முதலில்‌ இந்த அச்வமேத மஹாயஜ்ஞத்தைத்தான்‌ 
சொல்லியிருந்தது. அதனால்தான்‌ பிரும்மா தாமே அதை 
அனுஷ்டித்து மற்றவர்களையும்‌ அனுஷ்டிக்கும்படியாகப்‌ 
பண்ணினார்‌. அதை சத்யவ்ரத க்ஷேத்திரத்தில்‌ உயர்ந்த 
காஞ்சிபுரத்தில்‌ அனுஷ்டித்தார்‌ பிரும்மா. ; 

அந்த அச்வமேதத்திலே தோன்றியவன்தான்‌ இந்த 
சத்யவ்ரத க்ஷேத்ரமாகிய காஞ்சிபுரத்திலே எழுந்தருளியிருக்‌ 
கிறான்‌. அந்த தேவாதிராஜன்‌, எல்லாவற்றையும்‌ 
தன்னுடைய திருமேனியில்‌ தாங்கிக்கொண்டு நிற்கிறான்‌. 

பகவானுடைய வடிவழகைப்‌ பார்க்கும்‌ போது... 
எப்போதுமே அருகிலிருந்து சேவிக்கிறார்களே, ஸ்ரீதேவி, 
பூதேவி, நீளாதேவி... அவர்களுக்கே இமை கொட்டத்‌ 
தோன்றாதாம்‌. ஒரு க்ஷணம்‌ அப்படிக்‌ வெப்பம்‌ மூடினால்‌ 
'அந்த அழகை நாம்‌ இழந்து விடுவோமா என்று... இமை 
கொட்டுதல்‌ இல்லாமல்‌ சேவிக்கும்படியான போக்யமாய்‌ 
பரமாத்மா இருககிறான்‌. அந்த தேவிகளுக்கே அவன்‌ 


ணை ன ன்னைக சைகை க 


372 * முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


அப்படித்‌ தோன்றுகிறான்‌ என்றால்‌, சாமானிய நித்ய 
சம்சாரிகளாய்‌ இருக்கக்‌ கூடிய நம்மைப்‌ போன்றவர்களின்‌ 
நிலைமையை என்னவென்று சொல்வது! 
அகையினாலேதான்‌ கம்ப ராமாயணத்திலே 
'நம்பியைக்‌ காண நங்கைக்கு ஆயிரம்‌ நயனம்‌ வேண்டும்‌' 
என்றார்‌ கம்பர்‌. ராமனைக்‌ காண சீதைக்கு ஆயிரம்‌ கண்‌ 
வேண்டும்‌ என்ற கம்பர்‌, சதையைப்‌ பார்க்க ராமனுக்கு 
ஆயிரம்‌ கண்‌ வேண்டும்‌ என்று சொல்லவில்லை ! 
ஒவ்வொரு முறை அவன்‌ அவளைப்‌ பார்க்கும்‌ போதும்‌ 
ஆயிரம்‌ நேத்திரம்‌ வேண்டும்‌ என்கிறார்‌! எப்போதெல்லாம்‌ 
பார்க்கிறானோ, அப்பப்போது ஆயிரம்‌ கண்கள்‌! 


இந்த திவ்ய தம்பதிகளைப்‌ பார்ப்பதற்கு நமக்கு 
எத்தனை ஆயிரமாயிரம்‌ கண்கள்‌ வேண்டுமோ ?... யாரால்‌ 
சொல்ல முடியும்‌! 


அகையினாலே அப்படிப்பட்ட செளந்தர்யம்‌ 
மிக்கவன்‌ இங்கும்‌, அங்கும்‌, எங்கும்‌ ஒரே ரீதியிலே சமஸ்த 
விதமான  ஓஐச்வர்யத்தோடு வந்து பிறக்கிறான்‌. 
வைகுண்டத்திலே எப்படியிருக்கிறானோ அப்படியே தான்‌ 
அவதார காலத்திலும்‌ இருக்கிறான்‌. 


அவனுடைய அத்தனை செளந்தர்யத்தையும்‌ நித்யம்‌ 
அனுபவிக்கக்‌ கொடுத்து வைத்தாள்‌ கெளசலை. அதனால்‌ 
தான்‌ “கெளசல்யா, சுப்ரஜா-ராமா' என்று கொண்டாடப்‌ 


பெறுகிறாள்‌. 


ஸர்வகந்தமாய்‌, ஸர்வரஸமாய்‌, ஸர்வ சுகந்தங்களுக்‌ 
கும்‌ இருப்பிடமாய்‌ இருக்கும்‌ படியான சர்வேச்வரனை, 
குழந்தையாய்‌ இருக்கும்போது, பார்க்கக்‌ கொடுத்து 
வைத்தவள்‌ அல்லவா ? 


இப்படி அவதார காலத்திலே அவன்‌ வடிவழகு 
குறைவில்லாமல்‌ இருப்பதுபோல்‌, அவனுடைய 
சங்கல்பமும்‌ பங்கமில்லாமல்‌ நிறைவேறுகிறது. 
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அதனால்தான்‌ சத்யசங்கல்பத்வம்‌ என்ற குணம்‌ 

அவனுக்குச்‌ சொல்லப்படுகிறது. ஒரு நாளும்‌ அந்த சங்கல்‌ 

பத்துக்கு மாறாக நடக்க மாட்டான்‌ அவன்‌. 
சங்கல்பத்தின்‌ முக்யத்துவத்தைப்‌ பாருங்கள்‌... 


திருவ8ந்திரபுரத்தில்‌ ஒருமுறை சுவாமி தேசிகன்‌ 
சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டார்‌. கருட மந்த்ரத்தை அவர்‌ 
மாமாவிடம்‌ உபதேசம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டார்‌. உபதேசம்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டு ஜபம்‌ செய்தார்‌! 

கருட மந்த்ரம்‌ என்று பெயர்‌ அதற்கு... 
கோயில்களிலே உத்ஸவ காலத்திலே கொடியேற்றுகிற 
போது சொல்லுவார்கள்‌ இந்த மந்திரத்தை. 

அந்த கருத்மானுக்கு காயத்ரி மந்திரமே நேத்திர 
மாயிருக்கிறது. ஸ்தோமம்‌ என்பது யக்ஞத்திலே 
விசேஷமான மந்த்ரம்‌. அது கருத்மானுக்கு சிரஸாக 
இருக்கிறது. ஸாம வேதம்‌ திருமேனியாய்‌ இருக்கிறது. 
யஜ்ஞங்களெல்லாம்‌ அதன்‌ இறக்கையினுடைய நுனியாக 
யிருக்கிறது. இப்படி விசேஷமாய்ப்‌ பிரகாசிக்கக்கூடிய 
இறக்கைகளை உடைய கருடன்‌ - பகவானுக்கு 
தாஸனாகவும்‌ இருக்கிறான்‌; வாகனமாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 
சகாவாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. அவனை மனத்திலே எண்ணி 
இந்த மந்திரத்தை ஜபித்தால்‌ விஷ ஜந்துக்கள்‌ கிட்டே 
வராது! 

அப்படிப்பட்ட உத்தமமான ௧௬ 
தேசிகன்‌ சில அவர்த்திகளைப்‌ பண்ணினவுடனேயே 
பிரத்யக்ஷமாகி விடவேண்டும்‌ என்று எண்ணினானாம்‌. 

அப்படியானால்‌ அவருடைய - யமி 
தேகெனுடைய நிஷ்டையை என்னவென்று சொல்வது! 
தயக்ஷமாக வேண்டும்‌ என்று நினைத்த 


அனால்‌ பிரத்‌ ட்‌ வில்‌ 
சருடன்‌ பிரத்யக்ஷமாகவில்லை. ஏன்‌ பிரக்யா வலை 


த்மான்‌, சுவாமி 
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இ ணத த 
என்றால்‌, சுவாமி ஓர்‌ எண்ணிக்கை வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்‌ இல்லையா... அவருடைய அந்த 
சங்கல்பம்‌ கெட்டுப்‌ போய்‌ விடக்‌ கூடாது என்பதால்‌ தான்‌ 
பிரத்யக்ஷமாகவில்லை. அது முடியும்‌ வரை காத்திருந்தான்‌ 
கருத்மான்‌ ! 


இப்படியாக, சங்கல்ப பங்கம்‌ அகக்‌ கூடாது என்று 
தேவதைகளும்‌ நினைக்கிறார்கள்‌. நாமும்‌ சங்கல்ப பங்கம்‌ 
பண்ணக்‌ கூடாது. ஒரு சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு 
அதற்கு எதிராக நடக்கக்‌ கூடாது. அந்த சங்கல்பத்தை 
நடத்தி வைக்க பகவானிடத்திலே பிரார்த்தனை பண்ண 
வேண்டும்‌... 


நம்முடைய சங்கல்பமே இப்படியானால்‌ 
பகவானுடைய சங்கல்பம்‌ பற்றிச்‌ சொல்ல வேண்டாம்‌. 
அவனுடைய சங்கல்பம்‌ ஒரு நாளும்‌ பழுதுபடுவதில்லை. 

ராமாவதார காலத்திலே தேவதைகளுக்கு 
வாக்தானம்‌ பண்ணுகிறான்‌ அவன்‌. 


“ஹே பிரபு! நீ பூலோகத்திலே வந்து அவதாரம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌”... அவர்கள்‌ கேட்‌இறார்கள்‌. 


“நீ இத்தனை நாள்‌ இருக்கணும்‌' என்று அவர்கள்‌ 
சொல்லவில்லை... அனால்‌ பகவானே சொல்கிறான்‌... 
சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிறான்‌. 

“பதினேராயிரம்‌ வருஷம்‌ நான்‌ இந்த பூமியிலே 
இருப்பேன்‌. இருந்து இதைப்‌ பரிபாலனம்‌ பண்ணுவேன்‌. 
நீங்கள்‌ கவலையை விடுங்கள்‌ ! ராவணனை சம்ஹரிப்பேன்‌. 
தேவர்களுக்கு வாழ்வளிப்பேன்‌.” பதினோராயிரம்‌ வருஷம்‌ 
சங்கல்பம்‌; அந்த நாளும்‌ வந்துவிட்டது. பதினோராயிரம்‌ 
வருஷம்‌ முடியப்‌ போகிறது. 

யமன்‌ இருக்கிறான்‌ பாருங்கள்‌... 


ல்‌ 3 அவன்‌ தர்ம ராஜா. 
பாரபட்சம்‌, ஓரவஞ்சனை யமனிடம்‌ 


கிடையாது. அவனை 
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ஏச முடியாது. வலியது கூற்றம்‌ என்பார்கள்‌. என்ன 
உண்டோ அதை நடத்தித்‌ தீருவான்‌. 

ஆகையினாலே இங்கே யமன்‌ தபஸ்வி வேஷம்‌ 
போட்டுக்கொண்டு அயோத்தி மாநகர அரண்மனை 
வாசலிலே வந்து நிற்கிறான்‌... வந்து நின்று, “நான்‌ 
வந்திருக்கிறேன்‌... ராமனிடம்‌ தெரியப்படுத்தவும்‌'” 
என்கிறான்‌. 

அங்கேயிருந்து உள்ளே வரச்‌ சொன்னான்‌ 
பரமாத்மா. 

உள்ளே போய்‌ யமன்‌, தபஸ்வி வேஷத்திலே 
ராமனுடைய திருச்செவியிலே பேசுகிறான்‌... ! 


TT 


mn வ்வவைைவவைகவ வைகை ல்லை வைனை கைவ வை வைகை ள்‌ 


துபஸ்வி வேஷத்தில்‌ வந்த யமன்‌, ஸ்ரீராமனின்‌ 
திருச்செவியிலே சொல்கிறான்‌: 


“சுவாமி! அன்றைய தினம்‌ தேவதைகள்‌ சரணாகதி 
பண்ணும்‌ போது சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டீர்களே... 
பதினோராயிரம்‌ வருஷம்‌... அந்தப்‌ பதினோராயிரம்‌ 
வருஷம்‌ முடியப்‌ போகிறது. அதை ஞாபகப்படுத்தத்தான்‌ 
நான்‌ வந்தேன்‌...” 


இப்படி அந்த ராமனையே விட்டு வைக்க 
வில்லையே யமன்‌, நம்மை விட்டு வைப்பானா...? 


ஆகையினாலே, பகவானுக்கே காலத்தில்‌ வந்து 
அவன்‌ ஞாபகப்படுத்துகிறான்‌ என்றால்‌, பகவானுடைய 
சங்கல்பத்தை அதற்குரிய காலதேவதை வந்து ஞாபகப்‌ 
படுத்துகிறது. 


இப்படிப்பட்ட நிலைகளையெல்லாம்‌ நாம்‌ 
ஆராய்ந்து பார்த்தோமானால்‌ எதற்கும்‌ விசனப்படுவதற்கே 
இங்கே அவகாசமில்லை. 


கோபப்படுவதற்கோ, துக்கப்படுவதற்கோ ஓவென்று 
அழுவதற்கோ, துளிக்கூட அவகாசமில்லை. 
விவேகிகள்‌, ஞானிகள்‌ 


அழமாட்டார்கள்‌. 
சாமானியர்களாயிருக்கக்‌ 


கூடியவர்களுக்கு அந்த 
சிரமத்தினாலே, மரணம்‌ சம்பவிக்கிற காலத்திலே அழுகை 


வரும்‌. மகான்களுக்கேகூட அப்படி. வந்திரு க்கிறது. 
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இந்த லெளகிகம்‌ இருக்கட்டும்‌... பகவானுக்கு 
சங்கல்ப பங்கமில்லை என்பதைச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌. 
வைகுண்டத்திலே உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌ பரமாத்மா... 
அங்கே சங்கல்பம்‌ பண்ணுகிறான்‌, என்ன சங்கல்பம்‌? 


உபநிஷத்‌ சொல்கிறது: தனி ஒருவனாக அவனுக்கு 
அனந்தமே கிடையாது. பரமாத்மா எப்போது 
அனந்திக்கிறான்‌ என்றால்‌, பக்தர்களும்‌ பாகவதோத்தமர்‌ 
களும்‌ அவன்‌ புகழ்‌ பாடித்‌ திளைக்கிற போது! எதிரே நின்று 
அவன்‌ திருமுற்றத்தைச்‌ சேறு செய்யுமளவுக்கு அவன்‌ 
தொண்டர்கள்‌ கண்ணீர்ப்‌ பெருக்கி அனந்திக்கிறபோது! 

தொண்டரடிப்பொடி அழ்வர்‌ அருளிய 
திருமாலையிலே இந்த அதி ஆச்சர்யமான பாசுரம்‌ 
வருகிறது. எம்பெருமான்‌ ரங்கநாதர்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ 
கர்ப்பரெஹத்தில்‌ போய்‌ நின்று அந்தப்‌ பெரிய பெருமாளை 
அவர்கள்‌ வழிபடுகிறார்கள்‌. 


அவனை தினைத்து நினைத்து உருகி கண்ணீர்‌ 
வழிந்ததாம்‌ அவர்களுக்கு. அதைக்‌ கைகளாலே 
எடுத்தெடுத்து இறைப்பார்களாம்‌. அர்க்கியம்‌ மாதிரி 
எடுத்து விடுவார்களாம்‌. அவ்வளவு கண்ணீர்‌ ஓடி வருகிறது. 
தாரை தாரையாய்‌ வருகிறது. “அவன்‌ திருமுற்றம்‌ சேறு 
செய்யும்‌ தொண்டர்‌?” 

அவன்‌ கர்ப்பகிரஹத்தைக்‌ கண்ணீரால்‌ நனைத்து 
மிதித்து மிதித்துச்‌ சேறாக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌, அந்த அளவுக்கு 
உருகுகிறார்கள்‌. . 
உருகி உருகிப்‌ பாடி, ஸ்தோத்திரம்‌ 


இவ்வாறு நின்று ப்‌ 
யெல்லாம்‌ கண்டு பரமானநதத்தை 


பண்ணும்‌ பக்தர்களை 
அடைகிறான்‌ பரமாத்மா. 

தனித்து இருக்கும்போது அவனுக்கு அனந்தம்‌ 
ஏற்படுவதில்லை. உபநிஷத்‌ சொல்கிற விஷயம்‌ இது. 
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லையில்‌ இருக்கும்‌ ஐந்து விரல்களுக்கும்‌, ஒருமுறை 
சண்டை வந்துவிட்டது! ஏகமாக சண்டை ! (இதை உபநிஷத்‌ 
நமக்கு எடுத்துக்‌ காட்டுகிறது] ஐந்து விரல்களும்‌ “நான்‌ 
பெரியவன்‌. நான்தான்‌ பெரியவன்‌' என்று சொல்ல 
ஆரம்பித்தது... 

சற்றுப்‌ பார்த்துவிட்டு, “வெறுமனே பெரியவன்‌ 
பெரியவன்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ போதுமா, 
எதிலே பெரியவன்‌ என்று சொல்ல வேண்டாமா ?' என்று 
தோன்றிப்‌ போய்‌ விட்டது. மற்ற நான்கு விரல்களும்‌ ஒரு 
கட்சியாகச்‌ சேர்ந்து கொண்டது. கட்டை விரலைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கேட்டன. 

“பெரியவன்‌ பெரியவன்‌ என்று சொல்கிறாயே! நீ 
எதிலே பெரியவன்‌? நாங்களல்லவா மேலே இருக்கிறோம்‌... 
நீ எதிலே பெரியவன்‌ என்று சொல்லு...” 


“நீங்கள்‌ மேலே இருந்தாலும்‌, நான்தான்‌ பெரியவன்‌” 
என்றது கட்டை விரல்‌. 


“அது என்ன...?” 


“இந்த உலகத்திலே தரித்தரனை யாரும்‌ விரும்ப 
மாட்டார்கள்‌. ஐச்வர்யத்தோடு இருக்க வேண்டும்‌. பெரிய 
பங்களா இருக்க வேண்டும்‌. ஐச்வர்யம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
இதையெல்லாம்‌. கொடுப்பவன்‌ நான்தான்‌. தரித்திரத்தைப்‌ 
போக்குபவன்‌ நான்தான்‌... 


அதனால்தான்‌ நான்‌ 
பெரியவன்‌.” 


“அது எப்படி?” 


“இந்த வீடு, இந்த மனை, 
ளெல்லாம்‌ இவனுடையது... 
என்ன....! நான்‌ தானே...” 


இந்த பங்களா, நிலங்க 
என்பதற்கு அத்தாட்சி 


“எப்படி pr 
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“ரிஜிஸ்தரார்‌, ஆபீஸ்‌ போனால்‌ பாரம்‌ impression 
கேட்கிறார்கள்‌ பாருங்கள்‌” 

- இது உபநிஷத்‌ சொல்கிற விஷயம்‌! எது 
வைதிகத்தில்‌ இருக்கிறதோ, அதெல்லாம்தான்‌ 
லெளகிகத்திலும்‌ இருக்கிறது. உபநிஷத்தில்‌ இல்லாத 
எதுவுமே புதிதாக லெளகிகத்திலே கிடையாது! 

இப்படிக்‌ கட்டை விரல்‌ சொன்ன லெளகிக 
உதாரணம்‌ போல வைதிகத்தில்‌ இன்னொன்றும்‌ வருகிறது. 

ஒரு யஜ்ஞம்‌ நடக்கிறது. அப்போது “இந்திரா 
ஆச்ராவயா...' என்று அழைத்தால்‌ இந்திரனே வந்து 
ஹவிஸை வாங்கிக்‌ கொண்டு போகவேண்டும்‌. முதல்‌ 
தடவை கூப்பிட்டு அவன்‌ வரவில்லையானால்‌ இரண்டாம்‌ 
தடவை கூப்பிடு என்கிறது வேதம்‌, அப்போதும்‌ 
வரவில்லையானால்‌ பிறகு மூன்றாம்‌ முறையும்‌ கூப்பிடு... 

மூன்றாம்‌ முறை கூப்பிட்ட பிறகும்‌ அவன்‌ 
வரவில்லையானால்‌ அந்த யஜ்ஞம்‌ சரியில்லை. தப்பு 
நடந்திருக்கிறது. அதனாலே பிராயச்சித்தம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு மறுபடியும்‌ .முதலிலேயிருந்து ஆரம்பியுங்கள்‌... 
என்று அர்த்தம்‌. 

மூன்று தடவை கூப்பிட்டும்‌ தேவதை வர 
வில்லையானால்‌ யஜ்ஞம்‌ கிடையாது என்று யஜஞப்‌ 
ரகரணத்திலே சொன்னது... லெளகிகத்திலேயும்‌ அதே 
வழக்கு இருக்கிறது... எங்கே என்றால்‌ நீதிமன்றத்திலே ! 
அங்கே தான்‌ மூன்றுமுறை கூப்பிடுவதுண்டு. 

- இப்படி வைதிகம்‌ எப்படியோ அதுவே லெளகிக 
முமாக இருக்கப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 


மீண்டும்‌ கைவிரல்களின்‌ போட்டிக்கு வருவோம்‌... 


380 $ முக்கூர்‌ லக்ஷ்மிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி * 381 


'ஐசவர்யத்தைக்‌ கொடுப்பவன்‌ நான்‌ தான்‌... என்று! 


' சொன்ன கட்டை விரலைப்‌ பார்த்து மற்ற நான்கும்‌ 


சொல்திறது..: 

“தனி ஒருவனாய்‌ ஆனந்தத்தை அனுபவிக்க 
முடியுமா? பெரிய இந்திர பவனம்‌ போன்ற வீடு 
இருக்கிறது... நூறு வேலி நிலம்‌ இருக்றெது. அவன்‌ 
ஒருத்தனாக வீட்டிலே உட்கார்ந்து என்ன பண்ண முடியும்‌? 
அவனுக்கு நல்ல மனைவி வேண்டாமா? மக்கள்‌ 
வேண்டாமா? பத்து பேர்‌ வந்து போனால்‌ தானே அந்த 
வீட்டுக்கு அழகு! தனித்து ஒருவனாய்‌ அனந்தத்தை 
அனுபவிக்க முடியுமா?" 

சுட்டு விரல்‌ உடனே தனியாகப்‌ பேசியது: 

“பந்துத்வத்தைச்‌ சேர்த்து வைத்து எல்லோரையும்‌ 
அரவணைத்துச்‌ செல்லக்‌ கூடியவன்‌ நான்தான்‌. நான்‌ 
இல்லையேல்‌ ஐச்வர்யம்‌ இருந்தும்‌ பிரயோஜனமில்லை...” 
என்றது இந்த விரல்‌. 

“அது எப்படு...?” என்று கேட்டன மற்றவை. 

“இவர்‌ என்னுடைய மாமா. இவர்‌ பெரிய மைத்துனர்‌, 
இவர்‌ சிறிய மைத்துனர்‌, இவள்‌ மனைவி, இவள்‌ மூத்த 
குமாரி, இவர்‌ மாப்பிள்ளை, இவர்‌ என்னுடைய அத்தான்‌. 
இவர்‌ மாமனார்‌... என்று எல்லோரையும்‌ சேர்த்து 
வைக்கிறேனே... ஒவ்வொருத்தராக... என்றது அந்த விரல்‌! 

மூன்றாவது விரலோ... “பிரத்யக்ஷம்‌ பிரமாணம்‌... 
நானல்லவா பெரியவன்‌... நீங்களெல்லாம்‌ என்னைக்‌ 
காட்டிலும்‌. குள்ளம்தானே ? நானல்லவோ அகிருதியிலே 
வடிவிலே பெரியவன்‌...” என்றது. 

அடுத்த விரல்‌ சொல்கிறது. “ஆயிரம்‌ வேலி மில்‌ 
இருக்கலாம்‌. வீடு இருக்கலாம்‌. மனைவி இருக்கலாம்‌. 
மக்கள்‌ இருக்கலாம்‌. ஏதாவது ஒன்று கூட வருமா... போகும்‌ 
போது....? | 
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“ஒருத்தனோடு கூட வருவது எது என்றால்‌... அவன்‌ 
பண்ணிய தர்மம்கூட வருமேயொழிய, மற்ற அனைத்தும்‌ 
ஒவ்வொரு இடத்திலே விட்டுவிட்டுப்‌ போய்விடும்‌. 
ஸ்மசானத்திலே இஷ்டமித்ர பந்துக்கள்‌ போய்‌ விடுவார்கள்‌. 
அந்த மாதிரி நிலையிலே நம்கூட வரக்‌ கூடியது ஒன்று 
தான்‌.... அது என்ன....? பரலோகத்திலே சகாயம்‌ பண்ணக்‌ 
கூடியது இந்த உலகிலே அனுஷ்டித்த தர்மம்தான்‌... அது 
ஒன்றுதான்‌! அதை அனுஷ்டித்து, தர்மத்தை நிறைய 
உண்டாக்கிக்‌ கொடுப்பவன்‌ நான்தான்‌...” என்று அந்த 
விரல்‌! 


“அது என்ன... ?”" 


“எந்த கர்மா பண்ணும்போதும்‌ 'தர்பத்தைப்‌ பவித்ர 
விரலிலே போட்டுக்குங்கோ” என்றுதானே சொல்கிறார்கள்‌. 
நீ போட்டுக்‌ கொள்ள முடியுமா...?'” என்று மற்ற 
விரல்களைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்டது. 


“எனக்குப்‌ பவித்ர விரல்‌ என்று பெயர்‌... 
பிராணாயாமமெல்லாம்‌ பண்ணி, சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு, அந்தந்த கர்மாவுக்குண்டான பலனை 
நானல்லவா உண்டு பண்ணுகிறேன்‌. ஒவ்வொரு 
கர்மாவிலும்‌, பவித்ரத்தை எடுத்துப்‌ போடுவது என்பது 
கடைசியிலேதான்‌ வரும்‌... அதனால்தான்‌ எனக்குப்‌ பவித்ர 
விரல்‌ என்றே பெயர்‌. என்னுடைய பெருமை, தெரியாமல்‌ 
பேசுகிறீர்களே... ?” 


அடுத்து பாருங்கள்‌... சுண்டு விரல்‌ பேசிற்று! அது 
ரொம்ப அழகாகப்‌ பேசியது. “நீங்கள்‌ ஆயிரம்‌ 
சொல்லுங்கள்‌. நான்தான்‌ பெரியவன்‌. பெரியோர்களையும்‌ 
பாகவதோத்தமர்களையும்‌ பகவானையும்‌ சேவித்து, 
அவர்களுடைய அனுக்கிரஹத்தை முதலில்‌ பெறுபவன்‌ 
நான்‌. எனக்குப்‌ பின்னால்‌ “கய வரிசையில்தானே நீங்கள்‌! 
யாரை நோக்கிக்‌ கை கூப்பினாலும்‌ முதல்‌ அநுக்கரஹம்‌ 
எனக்குத்தான்‌...” என்றது! 
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ஆகையினாலே ஒவ்வொரு விரலுக்கும்‌ ஒவ்வொரு 
ஏற்றம்‌! அதை நாம்‌ ரசித்துக்‌ கொண்டே வரும்போது தனி 
ஒருவனால்‌ ஆனந்திக்க முடியாது என்பது புரிகிறது. 
எல்லாம்‌ ஒன்றாய்ச்‌ சேருகிறபோதே நிஜமான அனந்தம்‌. 

உபநிஷத்தில்‌ சொல்லப்படுவதும்‌ இதுதான்‌. 
பசுவானுக்குத்‌ தனியொருவனாக அனந்தமில்லை. அவன்‌ 
பக்தர்களோடும்‌ பாகவதோத்தமர்களோடும்‌ சேர்ந்திருக்கும்‌ 
போதுதான்‌ அனந்திக்கிறான்‌. 


அப்படிப்பட்ட எம்பெருமான்‌, பரிசாரகர்கள்‌ 
பக்கத்திலே நின்று கைங்கர்யம்‌ பண்ணும்போது 
பரமானந்தத்தை அடைகிறான்‌. வைகுண்டத்திலே 
அமர்ந்திருப்பவன்‌ சங்கல்பமும்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிறான்‌. 


பகுபவன சங்கல்பம்‌ - “ஒன்றாய்‌ இருக்கக்‌ கூடியவன்‌ 
பலவாய்‌ இருக்கக்‌ கடவன்‌...” அதுதான்‌ பகுபவன 
சங்கல்பம்‌. 


எத்தனையோ விதமாய்‌ இருக்கும்படியான இந்த 
உலகத்திலே காரியமாகவும்‌ காரணமாகவும்‌ அவனே நின்று 
அகாரணமாகவும்‌ அகாரியமாகவும்‌ அவனே நின்று 
சமஸ்தத்தையும்‌ செயல்படுத்துகிறான்‌. அகையினால்‌ ஸ்தூல 
ரூபமாய்‌ இருக்கக்‌ கூடியது. அவனது பகுபவன சங்கல்பம்‌ 
குக்ஷ்ம ரூபமாய்‌ இருப்பது, அவன்‌ உயர்ந்த ஸ்தானத்திலே 
எழுந்தருளியிருப்பது. 

ப்படி பரமாத்மா சகலத்தையும்‌ காத்து 

வெளியிடுவதனாலே சத்ய சங்கல்பம்‌ என்கிற உத்தமமான 
குணம்‌ எம்பெருமானிடத்திலே இருக்கிறது. 

பகுபவன சங்கல்பத்தினாலே அவனுக்கு விஷ்ணு 
என்கிற பெயர்‌ ஏற்படுகிறது. எல்லா சராசரங்களிலும்‌ 
அவனே இருக்கிறான்‌. இதுவே அவனது சத்ய சங்கல்பம்‌ 
என்கிற குணம்‌. 


சர்வாந்தர்யாமித்வம்‌! - எல்லாவற்றுக்கும்‌ உள்ளே 
யிருந்து செயல்படுத்தக்‌ கூடியவனாய்‌ இருக்கிறான்‌ 
பரமாத்மா. இதைத்தான்‌ உபநிஷத்‌ சொல்கிறது; 

“நீ இவனை உணர வேண்டும்‌” என்கிறது. 

“யாரை உணர வேண்டும்‌...?” 

“போக்தா யார்‌? போக்யம்‌ எது? பிரேரகன்‌ யார்‌...? 
என்பதைத்‌ தெரிந்து கொள்‌...” என்கிறது உபநிஷத்‌. 

போக்தா என்றால்‌ அனுபவிப்பவள்‌. 

போக்யம்‌ என்றால்‌ அனுபவிக்கும்படியான 
பதார்த்தம்‌ -- பொருள்‌. 


அதை அநுபவிக்கும்படியாகப்‌ பண்ணுகிறவர்‌ 
ஒருத்தர்‌ - பிரேரகன்‌. 


மாம்பழம்‌ இருக்கிறது... மாம்பழத்தை உடையவன்‌ 
ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌... அதை அனுபவிக்கும்படியானவன்‌ 
அவன்‌. பழம்‌ அவன்‌ தோட்டத்துக்குள்ளேயே விளைந்தது. 
இந்தப்‌ பழத்தை இவன்‌ அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்று 
பகவான்‌ சங்கல்பித்தால்தான்‌ இவனால்‌ சாப்பிட முடியும்‌. 

யாரோ ஒருத்தர்‌ திடீரென்று வருகிறார்‌. இவர்‌ எதிரே 
மாம்பழம்‌ இருக்கிறது. சாப்பிட வேண்டும்‌ என்று தான்‌ 
எண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌, அனால்‌ திடீரென்று 
இன்னொருத்தர்‌ வந்தவுடனே, பழத்தை அவருக்குக்‌ 
கொடுத்து விட்டார்‌! 
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இவர்‌ தமக்கென்று எண்ணிக்‌ கொண்டிருந்ததை 
இன்னொருத்தர்தான்‌ அனுபவிக்கும்படியாயிருக்கிறது ! 
அதனால்‌ அந்த போக்யம்‌ அவருக்கு இல்லாமல்‌ போய்‌ 
விடுகிறது. 


அகையினாலே, பிரேரகன்‌ - நியமிப்பவன்‌ ஒருவன்‌ 
இருக்கிறான்‌ என்பதை ஒவ்வொன்றிலும்‌ நாம்‌ பார்க்கலாம்‌. 


இப்படி போக்தா யார்‌? போக்யம்‌ எது? பிரேரகன்‌ 
யார்‌...? என்று நாம்‌ விசாரிக்க அரம்பித்தோமானால்‌, இந்த 
இடத்திலே, எல்லாம்‌ அவனே என்பது தேறி நிற்கும்‌. 
போக்யமும்‌ அவனே, போக்தாவும்‌ அவனே பிரேரகனும்‌ 
அவனே! 


எல்லாம்‌ அவனுடையது என்று ஆன்‌ பிற்பாடு, இது 
மொத்தம்‌ - போக்யம்‌ மொத்தமும்‌ அவனுடையதே என்று 
அன பிறகு, நாம்‌ அவனுக்கே அனைத்தையும்‌ அர்ப்பணிக்க 
வேண்டும்‌. நம்மையே அர்ப்பணிக்க வேண்டும்‌. 

சரீரத்தைச்‌ சமர்ப்பிப்பது இருக்கட்டும்‌... 
சரீரத்துக்கு்ள்ளே இருக்கிற ஆத்மா - அதுவும்‌ 
அவனுடையது என்று சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌. அத்ம 
- ுர்ப்பணம்‌ என்று பெயர்‌ அதற்கு. 

அத்மாபஹாரம்‌ என்பதை மட்டும்‌ பரமாத்மா ஒப்புக்‌ 
கொள்ள மாட்டான்‌. மீதி எதைத்‌ திருடினாலும்‌ 
அபகரித்தாலும்‌ பரவாயில்லை. ஆனால்‌ யான்‌ எனக்கே 
உரியன்‌; இந்த அத்மா சுதந்தரன்‌' என்று சொல்கிறான்‌ 
பாருங்கள்‌; ' அவனை விடவே மாட்டான்‌ பரமாத்மா! இது 
அவனுடையது என்று ஒவ்வொருத்தரும்‌ னம 
சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌ என்று எதிர்பார்க்கிறான்‌. 

இந்த அர்ப்பணம்‌ ரொம்ப முக்கியம்‌ 
பரபிரும்மத்துக்கு எதிரே இந்த ஆத்மாவை அன்னமாசப்‌ 
படைக்க வேண்டும்‌. அதை அவன்‌ அனுபவித்து ஏற்கிறான்‌. 
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பகவானுக்கு நிவேதனம்‌ என்று ஒரு காரியம்‌ 
நடக்கிறது. எதிரிலே பல பிரசாதங்களை வைத்து அதை 
விசேஷமாக நிவதேனம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. அதை அவன்‌ 
சுவீகரித்து அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுகிறான்‌. நிவேதனம்‌ 
என்பது எதற்காக...? இத்தனை பிரசாதங்களை நிவேதனம்‌ 
பண்ண வேண்டுமா? 


நரசிம்ஹனுக்குப்‌ பெரிய வாய்‌! அவனுக்கு நிறைய 
நிவேதனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்பது சாஸ்திரம்‌. 
கொஞ்சமாகப்‌ பண்ணக்கூடாது! எத்தனை பேர்‌ 
வருவார்கள்‌ என்று பார்த்து பிரசாதம்‌ தயாரிக்கக்‌ கூடாது. 
அவனுக்கு எவ்வளவு பண்ணினால்‌ திருப்தியாக 
இருக்குமோ அந்த அளவு கண்டருளப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ 
- நிவேதனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. அதை எல்லோருக்கும்‌ 
நிறையக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 


அப்பேர்ப்பட்ட ஏற்றமுடைய எம்பெருமானுக்கு 
நிவேதனம்‌ என்றெ காரியம்‌ எதற்கு... ? 


நமக்கொரு அப்யாஸம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகத்தான்‌! அப்யாஸம்‌... பழக்கம்‌... இருந்தால்தான்‌ எந்தக்‌ 
காரியத்திலும்‌ உயர்ந்து நிற்கலாம்‌ 

பிரசாதத்தை நிவேதனம்‌ பண்ணுவது. ்‌ பழத்தை 
நிவேதனம்‌ பண்ணுவது... இப்படி. நிவேதனம்‌ என்கிற 
காரியம்‌ தெரிந்தால்தான்‌, ஆத்ம நிவேதனம்‌ என்கிற 
காரியத்துக்கு நாம்‌ தயாராக முடியும்‌. பூரணமாக அந்த 
ஸ்திதியை அடைய நிவேதனம்‌ ஒரு முதல்‌ படி. 

_௫த்தர்‌ நிவேதனம்‌ என்கிற காரியமே தெரியாமல்‌ 
இருக்கிறார்‌. அவரைப்‌ புரோஹிதர்‌ கூப்பிட்டுச்‌ சொல்லித்‌ 
தருகிறார்‌: “முதலில்‌ பிராணாயாமம்‌ பண்ணுங்கள்‌...” என்று 
சொல்கிறார்‌. 

இவர்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டு பேச 


ஈமலிருக்கிறார்‌. 
திரும்பவும்‌ சொல்கிறார்‌: “பிராணாயாமம்‌ 


பண்ணுங்கள்‌...” 
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கேட்பவர்‌ வெறுமே முழிக்கிறார்‌. பிராணாயாமம்‌ என்றால்‌ 
தெரியவில்லை; வெறுமே வாயை மூடிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறார்‌. புரோஹிதர்‌ மறுபடியும்‌ சொல்கிறார்‌; இவர்‌ 
மறுபடியும்‌ பேசாமலே இருக்கிறார்‌. 

“என்ன? நான்‌ பிராணாயாமம்‌ பண்ணுங்கள்‌ 
என்றால்‌ சும்மா உட்கார்ந்திருக்கிறீர்களே... ?” 

ஊஹூம்‌ !... அசையவில்லை அவர்‌! 

“பிராணாயாமம்‌ என்றால்‌ தெரியாதா! மூக்கைப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌.” 

உடனே புரோஹிதரின்‌ மூக்கைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டார்‌ இவர்‌! 

அந்த மாதிரி, பிராணாயாமம்‌ என்றாலே 
என்னவென்று தெரியாத ஒருத்தர்‌! 

அதே போல்‌ நிவேதனம்‌ என்றால்‌ என்னவென்றே 
தெரியாமலிருந்தால்‌, ஆத்ம நிவேதனம்‌ எங்கேயிருந்து 
பண்ணுவது... ? 

அத்ம நிவேதனம்‌ என்பது பெரிய காரியம்‌! 
அதற்காக, அதை மறக்காமலிருப்பதற்காக, இந்த சாமான்ய 
பதார்த்தங்களையெல்லாம்‌, பகவானிடத்திலே அர்ப்பணம்‌ 
பண்ணி, நிவேதனம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. 

அவனும்‌ நாம்‌ ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டி 
விசேஷமாகப்‌ பாடுபடுகிறான்‌. இந்த அம்ப வு அந்தர்‌ 
யாமியாயிருந்து சகாலத்திலே அதற்கு நல்ல புத்தியைக்‌ 
கொடுத்து, உத்தம ஆசார்ய சமாகமத்தை ஏற்படுத்தி, ஆத்ம 
சமர்ப்பணம்‌ பண்ணும்படியாக உயர்த்துகிறான்‌. அவன்‌ 
இல்லையென்றால்‌ அவன்‌ நமக்கு இதையெல்லாம்‌ பண்ண 
வில்லையென்றால்‌ நமக்கு அந்த ஸ்திதி கிடைக்குமா : 

சுவாமி தேசிகன்‌ ரொம்ப அழகாக இதைச்‌ 
சொல்கிறார்‌: ஒரு ராஜா, அந்த ராஜா வுக்கு ரொம்ப நாள்‌ 
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கழித்து ஒரு குழந்தை பிறந்தது. எங்கே போனாலும்‌ 
குழந்தையைத்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு போய்விடுவான்‌. அப்படி 
யொருநாள்‌, வேட்டைக்குப்‌ போகும்போது குழந்தையைத்‌ 
தூக்கிக்‌ கொண்டு போனான்‌. தூக்கம்‌ வந்து விட்டது 
குழந்தைக்கு. ரதத்திலேயே அது தூங்கிப்‌ போய்‌ விட்டது... 
இவனும்‌ நடுக்காட்டிலே ரதத்தை நிறுத்திவிட்டு 
வேட்டைக்குப்‌ போய்விட்டான்‌! இது ரதத்திலேயே 
தூங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறது! 


தூங்கிக்‌ கொண்டிருந்த குழந்தை திடீரென்று எழுந்து 
காட்டிலே நடந்து போயிற்று. காட்டிலே இருக்கும்படியான 
சபரவாசிகள்‌, காட்டு வாசிகள்‌ அந்தக்‌ குழந்தையை 
அழைத்துக்‌ கொண்டுபோய்‌ தங்கள்‌ குடிசையிலே அதை 
வைத்துக்‌ கொண்டு விட்டார்கள்‌. அதற்குப்‌ புறா இறகு, 
காக்கை இறகெல்லாம்‌ தலையிலே சூட்டி அலங்காரம்‌ 
பண்ணி, தங்கள்‌ நடையுடை பாவனைகளையெல்லாம்‌ 
அதற்குக்‌ கற்பித்து, அந்தக்‌ குழந்தையை ராஜாவிடமிருந்து 
மறைத்தே வைத்து விட்டார்கள்‌! அது வேட்டுவச்சேரியிலே 
வளர்கிறது. 2 


வேட்டைக்குப்‌ போன ராஜா வந்து பார்த்தான்‌. 
குழந்தையைக்‌ காணோம்‌! 
கிடைக்கவில்லை... பல இட 
வேடர்கள்‌ குழந்தையை ம 
சொல்லிவிட்டார்கள்‌ ! 


தேடித்‌ தேடிப்‌ பார்த்தான்‌. 
ங்களிலே தேடச்‌ சொன்னான்‌. 
றைத்து வைத்து 'இல்லை' என்றே 


ராஜாவுக்கு ஜுரம்‌ வந்துவிட்டது. அரண்மனையிலே 
போய்ப்‌ படுத்துக்கொண்டு விட்டான்‌... கண்ணே திறக்க 
வில்லை அவன்‌! ய பரிபாலனம்‌ 


குப்‌ பிறகு அவர்கள்‌ 
யுவாவாக... இளைஞனாக 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $ 389 


வளர்ந்த பிற்பாடு அங்கு சென்று அந்த சபர ஜாதியினரைக்‌ 
கூப்பிட்டு, இவன்‌ அரச குமாரன்‌, இவனை நீங்கள்‌ இங்கே 
வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பது நியாயமா? ராஜ்யத்தை அள 
வேண்டியவனை மறைத்து வைக்கலாமா? கொண்டு போய்‌ 
இவனை ராஜாங்கத்தில்‌ விட்டுவிடுங்கள்‌...'” என்று 
அவர்களுக்குச்‌ சொன்னார்கள்‌. 

அங்கேயிருந்து ராஜாங்கத்துக்கு வந்து, ராஜாவி 
னிடத்திலே, படுத்த படுக்கையாயிருந்த ராஜாவி 
னிடத்திலே... “உன்‌ குழந்தை எங்கேயும்‌ போகவில்லை. வேறு 
விதமாக வளர்ந்து கொண்டிருக்கிறது... அங்கே போனால்‌ 
குழந்தையை அழைத்துக்‌ கொண்டு வந்து விடலாம்‌...” என்று 
சொன்னார்கள்‌. 

இவனும்‌ சென்று குழந்தையை அழைத்துக்‌ கொண்டு 
வந்துவிட்டான்‌. இயற்கையிலேயே அவன்‌ ராஜகுமார 


னானதினாலே, பிறவியிலேயே அதற்கான குணங்களை 


அவன்‌ அடைந்ததனாலே, சுபாவமாகவே ராஜ மரியாதை 
யெல்லாம அவனுக்கு வந்து விட்டது. 

ராஜா என்ன பண்ணினான்‌. சந்தோஷப்பட்டு 
குழந்தைக்கு யுவராஜ பட்டாபிஷேகம்‌ பண்ணி வைத்து 
விட்டான்‌. 


“ஹே ரங்கா! உனக்கு இன்னும்‌ என்‌ பேரில்‌ 
இரக்கம்‌ வரவில்லையா...? உன்‌ திருவடியில்‌ என்னைச்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொள்ள மாட்டாயோ...?” என்று பிள்ளை 
பெருமாள்‌ அய்யங்கார்‌ கதறி அழுகிறார்‌. 


“நீ கூட்டிக்‌ கொள்ளும்‌ காலம்‌ இன்னும்‌ ஏற்பட 
வில்லையே எனக்கு! ஏன்‌ இன்னும்‌ என்னை இந்த சம்ஸுர 
பந்தத்திலே வைத்திருக்கிறாய்‌....?” என்று அழுகிறார்‌. | 


தமது ஆற்றல்களையெல்லாம்‌ இழந்து வயது 
முதிர்ச்சியில்‌ தளர்ந்து போயிருக்கிறார்‌ அவர்‌. 

அவருடைய நிலை ஒவ்வொருத்தருக்கும்‌ ஏற்படக்‌ 
கூடியது அல்லவா! முன்பு பண்ணியதையெல்லாம்‌ 
இப்போது பண்ண முடியவில்லையே... என்கிற நிலை, 
எழுந்தால்‌, உட்கார்ந்தால்‌ மூச்சு வாங்குகிறது. மூச்சே நின்று 
போய்விடும்‌ போலிருக்கிறது! எதிரே வருகிறவர்‌ யாரென்று 
தெரியவில்லை. கண்‌ பஞ்சாகிவிட்டது! 


'இவ்வளவு அவல நிலை ஏற்பட்ட பிற்பாடு உனக்கு 
இன்னும்‌ இரக்கம்‌ இல்லையா ரங்கா... ? இன்னும்‌ நான்‌ 
எதற்கு இந்த லோகத்திலே இருக்கணும்‌? உன்‌ சேவை 
எனக்கு இல்லாமல்‌ போய்விட்டதே! உன்னைச்‌ சரியாகப்‌ 
பார்க்க முடியவில்லையே ஹே ரங்கநாதா! உன்‌ திவ்ய 
வைபவத்தை வாய்‌ குளிரச்‌ சொல்ல முடியவில்லையே... 
எல்லாம்‌ போய்விட்டதே என்னை விட்டு!” என்று 
அங்கலாய்க்கிற நிலைமை வந்து விடுறது. 
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உடம்பாகிற வீட்டை அவன்‌ கட்டிக்‌ கொடுத்தான்‌., 
அந்த வீட்டிலே குடிபுகுந்த நாம்‌ வீடே சாச்வதம்‌ என்று 
எண்ணி, கட்டிக்‌ கொடுத்தவனை மறந்து விடுகிறோம்‌. 


அகையினாலேதான்‌ சொல்கிறேன்‌. அந்த 
மூப்பெல்லாம்‌ ஏற்படுவதற்கு முன்னாலேயே இந்த மாதிரி 
ஒரு காலம்‌ வரும்‌ என்பதை முன்கூட்டியே நினைத்து, அந்த 
எம்பெருமானின்‌ திருவடியிலே இளமையிலேயே அத்ம 


சமர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 


இல்லாத சுத்தியைத்‌ தேட வேண்டாம்‌. இருக்கிற 
இடமே இடம்‌. இருக்கிற சுத்தியே சுத்தி. அகையினாலே 
புதிதாக ஒரு சுத்தி பண்ணிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்று 
அவசியமில்லை... புதிதாகப்‌ போய்‌ நதியிலே நீராடிவிட்டு 
வரவேண்டும்‌ என்பது இல்லை. அத்ம சமர்ப்பணம்‌, 
எப்போது வேண்டுமானாலும்‌ பண்ணலாம்‌. ஸ்வநிஷ்டை 
என்று பெயர்‌. பகவானிடத்திலே தானே ஆத்ம 
சமர்ப்பணம்‌ பண்ணுவதற்கான சக்தியுடைய மகான்கள்‌ 
அதைப்‌ பண்ணுவார்கள்‌. 

நிஷ்டையிலே நான்கு விதம்‌ உண்டு. ஸ்வ நிஷ்டை, 
உக்தி நிஷ்டை, பாகவத்‌ நிஷ்டை, ஆசார்ய நிஷ்டை. 
எல்லோராலும்‌ ஸ்வநிஷ்டை பண்ண முடியாது. அனால்‌ 
உக்தி நிஷ்டையென்றால்‌ ' முடியும்‌. 

உக்தி நிஷ்டை என்றால்‌....? 

அந்த. எம்பெருமான்‌, லக்ஷ்மி நரசிம்மன்‌ எதிரிலே 
நம்மை நிறுத்த வேண்டும்‌. ஆசார்யர்‌ ஒருவர்‌ (குறு 210 
அருகில்‌ நிற்க, அவர்‌ நமது ஆத்மாவை அவன்‌ சுவீகரிக்கும்‌ 
படியாக, நம்மை ஏற்கும்படியாகச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
அவன்‌ திருவடியிலே நம்மைச்‌ சேர்த்து வைப்‌ 
ஆசார்யர்‌. ஆத்ம விவாகம்‌ என்று இதற்குப்‌ பெயர்‌. ஆதம 
சமர்ப்பணம்‌ என்று பெயர்‌. 
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அகையினாலே சர்வாந்தர்யாமியாக பரமாத்மா 
இருந்து கொண்டிருக்கிறான்‌. அவன்‌ எதற்காக அப்படி 
இருக்கிறான்‌ என்றால்‌ எல்லாருக்குள்ளேயும்‌ அவனுடைய 
பெருமையைக்‌ காட்டிக்‌ கொள்வதற்காக அல்ல... இது 
அவனுடையது என்று நாம்‌ சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக. 


ஆகையினாலே சர்வாந்தர்யாமித்வம்‌ - எங்கும்‌ 
பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. சர்வாந்தர்யாமித்வம்‌ என்கிற 
குணத்தினாலே, அத்ம சமர்ப்பணம்‌ என்கிற உத்தமமான 
சாணாகதி நிலை வலியுறுத்தப்படுகிறது. அதை உடனிருந்து 
நடத்தி வைக்கிறவனும்‌ அந்த பரமாத்மாதான்‌. அவன்‌ 
சங்கல்பித்து விட்டானானால்‌ நாம்‌ ஒரு கணம்கூட வீணாக 
இருக்கமுடியாது. உபநிஷத்‌ வாக்கியம்‌ ஒன்று இருக்கிறது. 
'அந்த எம்பெருமானால்‌ எவன்‌ வரிக்கப்படுகிறானோ, 
அவனால்‌ அவன்‌ அடையப்படுகிறான்‌” என்கிறது. 


எம்பெருமான்‌ யாரை வரிப்பான்‌...? 


அவனை யார்‌ விரும்புகிறார்களோ அவர்களை 
வரிப்பான்‌, அவனிடம்‌ யாருக்கு பக்தியிருக்கிறதோ 
அவர்களை விரும்புவான்‌. அப்படி விரும்பப்படக்‌ 
கூடியவன்‌ பகவானை அடைகிறான்‌. 


அகையினாலே, அவன்‌ ப்ரீதிக்குப்‌ பாத்திரமாய்‌, 
அவன்‌ வகுக்கும்படியான கர்மாவை நாம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு, அவன்‌ ஏற்கும்படியான விதத்தில்‌ இந்த | 
ஆத்மாவை அவனுடையது என்று ஸமர்ப்பிக்ச வேண்டும்‌. ! 
அப்படிப்பட்ட ஏற்றமுடைய ஆத்ம சமர்ப்பணத்துக்‌ 
காகவே சர்வாந்தர்யாமியாக இருக்கிறான்‌ அவன்‌. 


._ அடுத்தது பாருங்கள்‌. சர்வஜ்ஞத்வம்‌ என்றெ 
உத்தமமான குணம்‌. இதுதான்‌ ஓ 


ன்பதாவது குணம்‌. ல்‌ 
ஒன்பதிலே ஒன்பதாவது. ்‌ & 2 
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சர்வஜஞத்வம்‌ என்றால்‌, எல்லாவற்றையும்‌ உள்ளபடி 
பரமாத்மா உணர்கிறான்‌. சர்வசாக்ஷி அவன்‌... எல்லா 
வற்றையும்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. உபதிருஷ்டர்‌! 
அவனுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ எந்தக்‌ காரியத்தையும்‌ செய்ய 
நம்மால்‌ முடியாது. 

“அவனுக்குத்‌ தெரியாது என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தேன்‌. அவன்‌ உள்ளேயே உட்கார்ந்து 
கொண்டு பார்ப்பதனாலே விலா அறச்‌ சிரித்தேன்‌ ! 
என்கிறார்‌ தொண்டரடிப்‌ பொடியாழ்வார்‌. “என்‌ 
அஞ்ஞானத்தை நினைத்துக்‌ கொண்டு விலா எலும்பு 
களெல்லாம்‌ முறியும்படியாக என்‌ மதியின்மையை 
நினைத்துச்‌ சிரித்தேன்‌... என்கிறார்‌. 

ஆகையினாலே, பகவான்‌ நம்‌ கூடவே இருந்து 
எல்லாவற்றையும்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌, 
சர்வஜ்ஞத்வம்‌ என்றால்‌, வைகுண்டத்திலே உட்கார்ந்திருக்‌ 
கிறான்‌ பரமாத்மா; அங்கேயிருந்தபடி எல்லாவற்றையும்‌ 
பார்க்கிறான்‌. எல்லாம்‌ அவனுக்கு விஷயமாகிறது. எல்லாம்‌ 
தெரிகிறது. அது மட்டுமல்ல. அவதார காலத்திலே 
விசேஷமாக வந்து சர்வஜ்ஞத்தை நிரூபிக்கிறான்‌ 
பரமாத்மா. 

மீனோடு ஆமையாய்‌ எல்லாம்‌ அவதாரம்‌ 
பண்ணுகிறானே அப்போதெல்லாம்‌ அவன்‌ சர்‌ வஜ்ஞத்வத்‌ 
துக்கு இழுக்கு உண்டோ? இடையவே கிடையாது! 

சீதா பிராட்டி அக்னி பிரவேசம்‌ பண்ணவிருக்கிறாள்‌. 
அந்த சமயத்திலே எல்லா தேவர்களும்‌ வந்தார்கள்‌. 
முக்கண்பிரானான மகாதேவன்‌ எழுந்தருளினான்‌. 
பிரும்மா வந்தார்‌. இந்திராதி தேவர்களெல்லாம்‌ 
வந்தார்கள்‌. வந்து, இராமனைப்‌ பார்த்து, 

“அக்னியிலே விழும்படியான சீதையைத்‌ தடுத்து 
நிறுத்தாமல்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்றொயே, ஹே, ராமா? 
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நீ உணரவில்லையே ! 


நீ யாரென்று உனக்குத்‌ தெரிய 
வில்லையே” என்றார்கள்‌. 


அதற்கு பகவான்‌ பதில்‌ சொல்கிறான்‌: 


“ஏன்‌ எனக்குத்‌ தெரியாது? தெரியுமே...! நான்‌ 
என்னை மனிதனாக உணர்கிறேன்‌. தசரதனுடைய பிள்ளை 
நான்‌” என்கிறான்‌. 


இதைக்‌ கேட்டவுடனே, அங்கே வந்திருந்த அத்தனை 
பேரும்‌ பரமசிவன்‌ என்ன, பிரும்மாது 


தேவர்களென்ன... 
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எல்லோருமே ராமனைப்‌ பார்த்துச்‌ சொன்னது “நீ 
ராமனா? தசரதனுடைய பிள்ளையா! அல்ல! நீ விஷ்ணு. 
சர்வ வியாபி. எங்கும்‌ நிறைந்தவன்‌. விஷ்ணுவினுடைய 
அவதாரம்‌ நீ. அது மாத்திரம்‌ இல்லை. அடுத்த அவதாரமும்‌ 
பண்ணப்‌ போகிறவன்‌ நீ. இப்போது ராமாவதாரம்‌ 
பண்ணியிருக்கிறாய்‌. அடுத்தது கிருஷ்ணாவதாரம்‌ பண்ணப்‌ 
போகிறாய்‌.... விஷ்ணு: கிருஷ்ண: பிரஜாபதி: சர்வ 
லோகத்தையும்‌ பரிபாலிக்கக்‌ கூடியவன்‌ நீ. 

“ஜகத்‌ சர்வம்‌ சரீரம்தே - இத்தனை லோகமும்‌ 
உனக்குச்‌ சரீரமாய்‌ இருக்கிறது! சர்வ பதார்த்தங்களிலேயும்‌ 
நீ இருக்கிறாய்‌. அனைத்தையும்‌ தாங்கிக்‌ கொண்டு 
இருக்கிறாய்‌. ஜகத்‌ சர்வம்‌ சரீரம்தே. 

“பிரணவம்‌ நீ. ஓம்காரம்‌ நீ. வஷட்‌ நீ. எல்லா 
வற்றையும்‌ தன்‌ வசத்திலே கொண்டிருக்கிறவன்‌ நீ.” 

விச்வம்‌ விஷ்ணு: வஷட்கார: இது சஹஸ்ரநாமம்‌. 
வேதத்திலேயும்‌ அப்படியே தான்‌ வருகிறது. வேத 
மந்திரங்களே நாம ரூபமாய்‌ இருப்பது தானே சஹஸ்ர 
நாமம்‌. ்‌ 
“நீ. ஓம்காரமாக இருக்கிறாய்‌, நீ வஷட்காரமாக 
இருக்கிறாய்‌, எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூல காரணம்‌ நீ...?' என்று 
ராமனை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌ தேவர்கள்‌. 

மனித வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டி ருப்பதனாலே 
தன்னை மனிதன்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொள்கிறான்‌. ஆனால்‌, 
எந்த இடத்திலே பார்த்தாலும்‌ அவனுடைய மனிதத்‌ 
தன்மை தெரியவில்லை. அவன்‌ பரமாத்மா. பரமாத்மா 
என்றேதான்‌ காட்டிக்கொண்டு வருகிறான்‌. 

இந்த இடத்திலே தேவர்களெல்லாம்‌ வெளிப்படை 
யாக எடுத்துச்‌ சொல்லிவிட்டார்கள்‌, a பர. OTE OT, ச 
போட்டுக்‌ கொண்ட வேஷத்துக்கு ஏற்ப நடிக்கிறான்‌. 


எனககக க டட 
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ஒருவன்‌ ஸ்த்ரீ வேஷம்‌, போட்டுக்‌ கொண்டு நடை 
உடை பாவனையிலே ஸ்திரீ போல நடிக்கிறான்‌... அப்படி 
நடிப்பதனாலேயே அவன்‌ தன்னை ஸ்த்ரீ என்று எண்ணிக்‌ 
கொள்ள முடியுமா...? தான்‌ புருஷன்‌ என்பது அவனுக்குத்‌ 
தெரியாதா? 

அகையினாலே, எத்தனை அவதாரம்‌ எடுத்தாலும்‌ 
அவனுடைய சர்வஜ்ஞத்வத்துக்குக்‌ குறைவில்லை. தன்னை 
மனிதன்‌ என்று அவன்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டானே...? 
மனிதனைப்‌ போல்‌ சங்கோச அறிவா அவனுக்கு... என்று 
கேட்டால்‌ இல்லை... போட்டுக்‌ கொண்ட வேஷத்துக்கு 
ஏற்றபடி அப்படி :நடக்கிறான்‌. உண்மையில்‌ அவன்‌ 
ஸர்வஜ்ஞன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ நன்கு உணரும்படியாக 
ஏற்றமுடையவனாக இருக்கிறான்‌ என்பதை நாம்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌. 


பகவானின்‌ 99 குணங்களிலே முதல்‌ ஒன்பது 
திருக்கல்யாண குணங்களைப்‌ பார்த்தோம்‌. இந்த ஒன்பது 
குணங்களும்‌ எப்படி நமக்குத்‌ தெரிறெது... ஒரே ஒரு 
தடவை பகவானுடைய திருவடியிலே ஓம்‌ விஷ்ணவே நம: 
என்று அர்ச்சனை பண்ணினால்‌, ' “இந்த ஒன்பது 
குணங்களை உடையவனான விஷ்ணுவுக்கு இந்த புஷ்பம்‌” 
என்று அறிது. 


J த ப 
த்‌ ஹூ. 
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பகவானுடைய முதல்‌ ஒன்பது குணங்களைச்‌ 
சொன்னேன்‌. இப்போது அடுத்த ஒன்பதைப்‌ பார்ப்போம்‌. 
இந்த இரண்டாவது ஒன்பதிலே முதல்‌ குணத்தைப்‌ 
பார்த்தோமானால்‌, “அமலத்வம்‌' என்கிற குணம்‌. 

மலம்‌ என்றால்‌ அழுக்கு என்று அர்த்தம்‌. அமலம்‌ - 
என்றால்‌ அழுக்கற்றது. அழுக்கற்றவன்‌ பரமாத்மா என்று 
பொருள்‌. அப்பமுக்கற்றவன்‌ ! 

ஸ்வாமி தேசிகனும்‌, 

அமலன்‌, அவியாத சுடர்‌, அளவில்லா ஆரமுதம்‌ 
என்று 

அமலனாதிப்‌ பிரான்‌; அடியார்க்கு என்னை ஆட்படுத்த 

விமலன்‌... 

என்று திருப்பாணாழ்வார்‌ உயர்ந்த ரீதியிலே ரங்கநாதரைக்‌ 
கொண்டாடுகிறார்‌. 

அமலன்‌, விமலன்‌, நிர்மலன்‌ என்று பலவிதமாகச்‌ 
சொல்கிறார்‌. 

மலத்துக்கு எதிர்த்தட்டானவன்‌ பரமாத்மா. 
அவனிடத்திலே குணங்கள்‌ நிறைய இருக்கின்றன... 

நிர்க்குண: நிரஞ்சன: பரமாத்மாவுக்கு குணமில்லை 
என்று ஒரிடத்திலே வேதம்‌ சொல்கிறது! 

இந்த இடத்திலே ஆசார்யர்கள்‌ வியாக்யானம்‌ 
பண்ணும்போது, “குணம்‌ அற்றவன்‌ என்றால்‌ குணங்களே 
அற்றவன்‌ என்று அர்த்தமில்லை. கெட்ட குணங்கள்‌ பகவா 
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னிடத்திலே கிடையாது; எல்லாம்‌ சுகுணம்தான்‌...' என்று 
விளக்கம்‌ அளிக்கிறார்கள்‌. 


அதிசங்கர பகவத்‌ பாதாள்‌, சகுணோபாசனையைச்‌ 
சொல்லி, அதற்கும்‌ மேலே நிர்க்குணோபாசனையைச்‌ 
சொல்கிறார்‌. 


சகுணோபாசனை என்பது எல்லோரையும்‌ 
ஆகர்ஷிக்கக்கூடியது. எப்படி. ப்பட்டவர்களுடைய இதயத்‌ 
தையும்‌ அப்படியே இழுக்கவல்லது. அதை “இல்லை செய்ய” 
முடியாது என்பதைத்தான்‌ ஸ்பஷ்டமாக விவரிக்கிறார்‌ 


அதிசங்கரர்‌. 
அவர்‌ வாக்கைப்‌ பாருங்கள்‌ : 

“ஜீவன்‌ முக்தோபி லீலையா, விக்ரஹம்‌ க்ருத்வா பஜந்தே...' 
ஜீவன்‌ முக்தர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌... 


-அதாவது இனி முக்தி அடைய வேண்டும்‌ என்பது 
அவர்களுக்கு இல்லை. இங்கேயே முக்தியை அடைந்‌ 
இருக்கும்படியான மகான்கள்‌ அவர்கள்‌. அவர்களுக்கு இனி 
பூலோகத்தில்‌ எதுவும்‌ ஆக வேண்டும்‌ என்பது இல்லை. 
பூஜை பண்ண வேண்டும்‌ என்பது இல்லை; விரதத்தை 
அனுஷ்டிக்க வேண்டும்‌ என்பது இல்லை; யக்ஞ யாகாதிகள்‌ 
பண்ணவேண்டும்‌ என்பதில்லை... 


இனிமேல்‌ ஒன்று பண்ணி அவர்கள்‌ முக்தியைச்‌ 
சம்பாதிக்க வேண்டும்‌ என்பது இல்லாமல்‌ அவர்கள்‌ வந்து 
பூமியிலே இருந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 


அப்படிப்பட்ட மகான்களுக்குக்‌ கூட விக்ரஹ 
ஆராதனை, பகவானுடைய வடிவழகு - இந்த திவ்யமான 
ரூபம்‌, குணம்‌... இதைப்‌ பார்க்கும்போது, தாங்கள்‌ கூட 
அராதனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்று தோன்றுமாம்‌! ஆகை 
யினாலே ஜீவன்‌ முக்தர்கள்‌ கூட, எதிரே விக்ரஹத்தை 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி * 399 


வைத்துக்‌ கொண்டு ஆராதிக்கும்படியான குணவிசேஷமும்‌ 
அழகும்‌ உடையவன்‌ அவன்‌. 

அதே போல்‌ மாண்டு, பிறப்பொழிந்து வைகுண்டம்‌ 
புக்கவரும்‌ அவனையேதான்‌ எண்ணுகிறார்கள்‌ : 


எல்லாவற்றையும்‌ முடித்துக்‌ கொண்டு, அந்த உயர்ந்த 
மார்க்கத்திலே போகும்போது; மின்னல்‌ புருஷன்‌ கையைப்‌ 
பிடித்து அழைத்துக்‌ கொண்டு போவானாம்‌. அப்போது 
போய்‌ அங்கே வைகுண்டத்திலே பகவானைப்‌ பார்க்‌ 
கிறான்‌... 


அந்த எம்பெருமானைப்‌ பார்த்து, தூரத்திலேயே 
நின்றபடி. கைகூப்புகிறான்‌. 


இதைப்‌ பார்த்துவிட்டு பகவான்‌ என்ன பண்ணு 
கிறான்‌...? சட்டென்று கைதட்டி அருகே கூப்பிடுகிறான்‌ ! 


நாம்‌ திருவேங்கடமுடையானை சேவிக்கப்‌ போனோ 
மானால்‌ “ஒருகு ஜருகு' தான்‌! உள்ளே இருக்கிறவன்‌ 
நம்மைப்‌ பார்த்துக்‌ கைதட்டிக்‌ கூப்பிட்டானானால்‌ 
எவ்வளவு அழகாக இருக்கும்‌! அப்படி அவன்‌ கூப்பிடும்‌ 
படியான காலம்‌ குறுகாதா! 


அதுபோல வைகுண்டத்திலே பகவான்‌ கூப்பிடு 
கிறான்‌.... வாசலில்‌ நிற்பவரை 'வா' என்று அருகில்‌ 


அழைக்கிறான்‌. 


அப்போது இவருக்கு ஒரு சந்தோஷம்‌. கிட்டே 
போகிறார்‌. போனால்‌, அங்கே அதிசேஷ சர்ப்பத்தின்‌ 
மேலே உட்கார்ந்திருக்கிற பரமாத்மா கீழே குனிந்து கையை 
நீட்டி அப்படித்‌ தூக்கி விடுகிறான்‌ அவனை, கை 
கொடுத்துத்‌ தூக்கி அந்த ஆதிசேஷ சர்ப்பத்தின்‌ மேலே 
நிறுத்தி... அப்படியே மேலும்‌ அங்கே அவனை நிறுத்தாமல்‌ 
தன்‌ மடியிலேயே அமர்த்திக்‌ கொண்டு, கட்டி அணைக்‌! 
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உச்சி முகந்து... “நீ இத்தனை நாட்களாக எங்கே 
போயிருந்தாய்‌...?”” என்று கேட்கிறான்‌! 


இவரும்‌, “அங்கே போயிருந்தேன்‌... இங்கே போயிருந்‌ 
தேன்‌... மெட்ராஸ்ல கொஞ்ச நாளாக இருந்தேன்‌; ஆஸ்திக 
சமாஜத்திலே கதை கேட்டேன்‌; அஸ்திக சமாஜத்திலே 
கதை சொன்னேன்‌ !... ..பல இடங்களிலும்‌ சுற்றி அலைந்‌ 
திருக்கிறேன்‌... இன்றுதான்‌, சேர வேண்டிய இடத்திற்கு 
வந்து சேர்ந்திருக்கிறேன்‌. இத்தனை நாளாகப்‌ போயிருந்‌ 
தேன்‌... இப்போதுதான்‌ வந்திருக்கிறேன்‌” என்று பேசுகிறார்‌! 


இந்த “வருவது' 'போவது' பிரயோகத்துக்கும்‌ ஒரு 
விளக்கம்‌ இருக்கிறது. வால்மீகி ராமாயணத்திலே, 
விபீஷணன்‌ “ராவணன்‌ சபையிலிருந்து ராமன்‌ இருக்கும்‌ 
இடத்துக்குப்‌ போனான்‌' என்று வருகிறது. வால்மீகி அதை 
அப்படித்தானே சொல்ல வேண்டும்‌...? அனால்‌, அவர்‌ 
என்ன சொல்கிறார்‌... “விபீஷணன்‌ ராமனிருக்கும்‌ 
இடத்துக்கு வந்தான்‌' என்கிறார்‌. “வந்தான்‌” என்ற பதத்தைத்‌ 
தான்‌ பிரயோகம்‌ பண்ணுகிறார்‌. 


நித்யம்‌ வரக்கூடியவர்‌ ஒருத்தர்‌... ஒரு நாளைக்கு 
அவரைக்‌ காணோம்‌... அவர்‌ பிள்ளை - எப்பவும்‌ அவர்‌ 
பக்கத்திலேயே உட்கார்ந்து பிரவசனம்‌ கேட்கக்கூடியவர்‌ - 
வந்திருக்கிறார்‌. அவர்‌ அப்பாவைக்‌ காணோம்‌! 

பிள்ளையைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்கிறேன்‌ அப்பா ஏன்‌ 
வரவில்லை என்று... 

பிள்ளை சொல்கிறார்‌ : “ஸ்ரீரங்கம்‌ போயிருக்கிறார்‌ 
அப்பா... உங்களிடம்‌ சொல்லச்‌ சொன்னார்‌. இன்னும்‌ 
இரண்டு நாட்களில்‌ வந்து விடுவார்‌...” 


இடத்துக்கு - வருகிற 


- துக்கு - உரிய 
ஆக, சுவஸ்தானததுககு ரயோகம்‌. சுவஸ்‌ 


போது “வந்து விடுவார்‌ என்கிற பதப்பி 


402 * முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


கானத்தை விட்டு வெளியே போகிறபோது, “போயிருக்‌ 
கிறார்‌' என்கிறோம்‌. 

இப்போது, “விபீஷணன்‌ வந்தான்‌' என்று சொல்லும்‌ 
போது... அவன்‌ இத்தனை நாட்களாக இருக்க வேண்டிய 
இடத்தில்‌ இல்லை... என்று அர்த்தம்‌! ராமனுடைய திருவடி 
தான்‌ அவன்‌ இருக்க வேண்டிய இடம்‌ என்பதனாலே 
அவன்‌ அங்கு போன போது, 'வந்தான்‌' என்ற பதப்‌ 
பிரயோகம்‌! 


இதை வைத்துக்‌ கொண்டு நாம்‌ எல்லோரும்‌ 
இப்போது கேள்வி கேட்டுக்‌ கொள்ளலாம்‌... நாமெல்லாம்‌ 
போயிருக்கிறோமா...? வந்திருக்கிறோமா...? 


நாமெல்லாம்‌ போயிருக்கிறோம்‌... எங்கேயோ 
போயிருக்கிறோம்‌. பகவானை விட்டு தூரப்‌ போயிருக்‌ 
கிறோம்‌. எப்போது நாம்‌ வந்தவர்களாவோம்‌...? 


அவன்‌ திருவடியிலே சேர்ந்து, என்றைக்குக்‌ 
கைங்கர்யம்‌ பண்ணுகிறோமோ... அன்றைக்குத்தான்‌ 
வந்தவர்களாகவும்‌ ஆவோம்‌; வாழ்ந்தவர்களாகவம்‌ 
ஆவோம்‌. இல்லையென்றால்‌ வாழ்ந்தவர்களாக மாட்‌ 
டோம்‌... 

நாமெல்லாம்‌ ரொம்ப அழகாக வாழ்கிறதாக 
நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. ஆனால்‌ உபநிஷத்‌ 
நமக்கெல்லாம்‌ ஒரு பெயர்‌ வைத்திருக்கிறது...! என்ன பெயர்‌ 
என்றால்‌... வாழாவெட்டி.! வாழா வெட்டி என்று பெயர்‌ 
வைத்திருக்கிறது நமக்கு! 

சர்வலோகத்துக்கும்‌ பதி அவன்‌. கணவன்‌ அவன்‌... 
அவனை விட்டுப்‌ பிரிந்து நின்றால்‌ வாழாவெட்டிதானே? 
பகவானோடு ஒன்றி நின்றால்‌ அல்லவோ நாம்‌ வாழ்ந்தவர்‌ 
களாவோம்‌. 

அப்படியானால்‌ வாழ்தல்‌ என்பது என்ன...? பகவா 
னுடைய திருவடியை அடைந்து, நித்ய கைங்கர்யம்‌ பண்ணி 
னால்‌, அப்போதுதான்‌ நாம்‌ வாழ்ந்தவர்கள்‌ அஇிறோம்‌! 
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அவ்வாறு அவன்‌ திருவடி.யிலே நித்ய கைங்கர்யம்‌ 
நமக்குச்‌ சித்திக்க வேண்டும்‌ என்பதை ஆசார்யர்கள்‌ 
இப்படி வலியுறுத்துகிறார்கள்‌. 

ஆனால்‌, வைகுண்டம்‌ புக்கவரும்‌. 

மீண்டுதொழக்‌ காதலிக்கும்‌ வேங்கடமே! 

-வைகுண்டம்‌ போகிற வரும்‌, அங்கே பகவானால்‌ 
கூப்பிடப்பட்டு அவன்‌ மடியிலே உட்கார்ந்து உச்சி முகரப்‌ 
படும்‌ போகத்தை அனுபவிக்கிறவரும்‌ கூட இந்தத்‌ 
திருவேங்கடமுடையானை ஒரு தடவை பார்க்கிறபோது - 
அங்கேயிருந்து திருவேங்கடத்தைப்‌ பார்க்கிறாராம்‌ - 
மறுபடியும்‌ ஒரு தடவை பூலோகத்திலே பிறக்க மாட்‌ 
டோமா! திருவேங்கடயாத்திரை போகமாட்டோமா? 
“கோவிந்தா கோவிந்தா' என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு 
போகமாட்டோமா...? என்று ஏங்குகிறார்களாம்‌! 

அகையினாலே திருவேங்கடமுடையானின்‌ தோற்றம்‌, 
திருவேங்கடமலை.... அப்படி அகர்ஷிக்கிறது நம்மை! 


திருவேங்கட மலையானது நம்மை எப்படி. அகர்ஷிக்‌ 
கிறது என்று சொன்னேன்‌... முக்தி அடைந்து எம்பெருமான்‌ 
திருவடி. சேர்ந்தவர்களைக்‌ கூட அகர்ஷிக்க வல்லது அது. 

பரமாத்மாவே கூட வைகுண்டத்தை விட்டு 
பூலோகத்திலே வந்து பிறக்க வேண்டும்‌ என்று ஆசைப்‌ 
படுகிறான்‌ பாருங்கள்‌... 

அயோத்தி மாநகரம்‌ உயர்ந்ததா? வைகுண்டம்‌ 
உயர்ந்ததா? என்று தராசில்‌ எடைபோட்டுப்‌ பார்த்தார்‌ 
களாம்‌, அந்தக்‌ காலத்திலே! பார்த்தால்‌, அயோத்திதான்‌ 
உயர்ந்து நின்றதாம்‌. தராசுத்‌ தட்டு தாழ்ந்தாலும்‌ 
எடையிலே - பளுவிலே அதுதானே உயர்த்தி! 

நூற்றியெட்டு திவ்ய தேசங்கள்‌ இருக்கிறது 
பாருங்கள்‌... அவற்றுள்‌ பூலோகத்திலே இருப்பவை (06 - 
இவையல்லவே உயர்ந்தவை? மீதி இரண்டும்‌ - வை 
குண்டம்‌, திருப்பாற்கடல்‌ மேலே இருப்பவை... அங்குள்ள 
வன்தானே அர்ச்சாவதாரத்திலே எல்லா இடத்திலும்‌ 
இருக்கிறான்‌. ஓரிடத்திலே நின்று கொண்டிருக்கிறான்‌; 
ஓரிடத்திலே அமர்ந்து கொண்டிருக்கிறான்‌; ஓரிடத்திலே 
சயனித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌... 

திருநீர்மலையிலே பாருங்கள்‌ - நடந்தான்‌, இடந்தான்‌, 
நின்றான்‌, அமர்ந்தான்‌... என்று நான்கு கதியிலே இருக்‌ 
கிறான்‌ பகவான்‌. 

திருமங்கையாழ்வார்‌ போய்‌ பகவானைக்‌ கூப்பிடு 
கிறார்‌. அப்போது பகவான்‌ உள்ளே போய்‌. “பத்னியிடம்‌ 
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கட்டுவிட்டு வருகிறேன்‌... என்று போகிறான்‌! அதாவது 
லக்ஷ்மியிடம்‌! 

அந்த மஹாலக்ஷ்மியுடைய திருமுகக்‌ குறிப்பைக்‌ 
கொண்டுதான்‌ பகவான்‌ வேலை செய்கிறான்‌! அவள்‌ 
புருவத்தை நெரித்தால்‌ போச்சு! நமக்கு எதுவும்‌ கிடைக்‌ 
கார்து! அவள்‌ புருவத்தை அசைத்தாளானால்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ கொடுப்பான்‌. 


வ 
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எம்பெருமானிடத்திலே வாலப்யம்‌ - செல்வாக்கு - 
அதிகம்‌ அவளுக்கு... அந்த வாலப்யத்தினாலே தான்‌ நமக்கு 
அவளுடைய வாத்லல்யம்‌ கிட்டும்‌. நம்மிடம்‌ வாத்ஸல்யம்‌. 


திருமங்கையாழ்வார்‌ போய்க்‌ கூப்பிட்டாரே... 
பேோன்வர்‌ நின்று கொண்டேயிருக்கிறார்‌! உள்ளே, 
லக்ஷ்மியைப்‌ பார்க்கப்‌ போனவன்‌ வரவே காணோம்‌! 
இவரும்‌ நின்றுகொண்டேயிருக்கிறார்‌. 


சிறிது நேரம்‌ அயிற்று... உள்ளே எட்டிப்‌ பார்த்தால்‌ 
பரமாத்மா உட்கார்ந்து கொண்டிருக்கிறார்‌! நின்ற 
கோலத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ உட்கார்ந்திருக்கிற கோலம்‌ 
ரொம்ப அழகாக இருக்கிறது! அதை சேவித்து சேவித்து 
அனுபவிக்கிறார்‌ ! 


“அடடா! என்ன அழகாக இருக்கிறது! அந்த முன்‌ 
சேவையும்‌ பின்‌ சேவையும்‌... அமர்ந்த திருக்கோலம்தான்‌ 
எத்தனை அழகு! நரசிம்ஹர்‌ அமர்ந்த திருக்கோலம்‌ - 
எல்லா இடத்திலும்‌ அவன்‌ அமர்ந்த திருக்கோலத்தில்தான்‌ 
காட்சி தருகிறான்‌... 


இன்னும்‌ காத்திருக்கிற திருமங்கையாழ்வாருக்கு 
அடுத்தபடியாக பெருமானின்‌ கிடந்த திருக்கோலம்‌ தென்‌ 
படுகிறது. 


இடக்கை இருக்கிறதே, படுத்திருக்கிற திருக்கோலம்‌... 
திருவடி. முதல்‌ திருமுடிவரை அணு அணுவாக அனுபவிப்‌ 
பதற்கு அந்தக்‌ கிடக்கை தான்‌ ரொம்ப அழகு. அதைப்‌ 
பார்த்து ரசிக்கிறார்‌ அவர்‌. 


அப்புறம்‌ பரமாத்மா எழுந்து நடந்து வந்தானாம்‌. 
இப்போது திருமங்கையாழ்வார்‌, அந்த ஊரிலே நடை 
யழகையும்‌ கண்டார்‌; நின்றதையும்‌ கண்டார்‌, இடக்கை 
யையும்‌ கண்டார்‌, அமர்ந்த திருக்கோல த்தையும்‌ கண்டார்‌. 
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இந்த நான்கு கோலத்திலும்‌ காட்சி தருகிறான்‌ பரமாத்மா 
திருநீர்‌ மலையிலே...! 

வேறு பல திவ்ய தேசங்களில்‌ விதவிதமாகக்‌ காட்சி 
யளிக்கிறான்‌. அப்படி. திவ்ய தேசங்களிலெல்லாம்‌ காட்சி 
யளித்து நம்மை அட்கொள்கிறான்‌. வைகுண்டத்திலேயும்‌ 
இருக்கிறான்‌... திவ்ய தேசங்களிலேயும்‌ இருக்கிறான்‌... ராம, 
கிருஷ்ண அவதாரங்களெல்லாமும்‌ பண்ணுகிறான்‌. அதற்கு 
மேலே திருப்பாற்கடலில்‌ பள்ளிகொண்டிருக்கிறான்‌. 
இதற்கும்‌ மேலே, அந்தர்யாமியாக அவன்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
இருப்பதையும்‌ உபநிஷத்‌ சொல்கிறது! 

அந்தப்‌ பஞ்சலோகத்தில்‌ தயாரிக்கப்பட்ட விக்ர 
ஹத்திலும்‌ பரமாத்மா காட்சியளிக்கிறான்‌; துக்கமே கலப்‌ 
பில்லாத வைகுண்டத்திலும்‌ விராஜமானனாய்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌. 

திருப்பாற்கடலிலே சயனித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌... 
நமக்குள்ளே விராஜமானனாகவும்‌ இருக்கிறான்‌; 
பூலோகத்தில்‌ அவதரித்துப்‌ பல காரியங்கள்‌ பண்ணி அருள்‌ 
கிறான்‌! 

இத்தனை வடிவிலே அவன்‌ வந்தாலும்‌, எத்தனை 
உருவங்கள்‌ கொண்டாலும்‌... அத்தனையிலும்‌ அமல 
னாகவே இருக்கிறான்‌; அவியாத சுடராய்‌ இருக்கிறான்‌; 
அராவமுதனாய்‌ விளங்குகிறான்‌ என்கிற உயர்ந்த விஷயம்‌ 
நமக்குக்‌ காட்டப்படுகிறது. 


இதிலே ஒரு சின்ன விஷயம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌... 


வைகுண்டத்திலே பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. 
எல்லோரும்‌ அங்கே போய்‌ அவனை அனுபவிக்க 
மூடியுமா2... எத்தனையோ புஷ்பவனங்கள்‌, கானகங்கள்‌, 
காடுகள்‌... அங்கே வண்டுகளெல்லாம்‌ ரீங்கரிப்பது கூட 
ஹரி ஹரி... என்றுதான்‌ கேட்றெதாம்‌. 'ஹாவு: ஹாவு! 
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ஹாவு!...' என்கிற ஒலி அதிர சாமகானம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌ 

அங்கே... 


தெலுங்கில்‌ ஒரு பதப்‌ பிரயோகம்‌ உண்டு... 'ஹாயிகா 


உன்னானு...' என்று. ஒரு கஷ்டமும்‌ இல்லாமல்‌, சொம்ப 
செளக்யமாக இருக்கிறேன்‌' என்று பொருள்‌! 


'ஹாயி' என்ற சப்தம்‌ எங்கேயிருந்து வந்தது என்றால்‌, 
உபநிஷத்‌ வாக்கியத்திலேயிருந்து வந்ததோ என்று எனக்குத்‌ 
தோன்றுகிறது. 


ஒருவிதமான விசாரமில்லை... அங்கே போன பிறகு 
விசாரம்‌ ஏது...? அங்கே போன பிறகும்‌ விசாரம்‌ என்றால்‌ 
அங்கைக்கும்‌ இங்கைக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ இல்லாமல்‌ போய்‌ 
விடுமல்லவா! ஆகையினாலே, வைகுண்டமானது, ஒரு 
விசாரமுமில்லாமல்‌ பரிபூரணமாக அவனை அனுபவிக்கும்‌ 
படியான உயர்ந்த நிலை. அனுபவ போக்யம்‌. 


சாயுஜ்ய பதவியை வேதம்‌ விளக்குறெது; “எம்பெரு 
மானை இவன்‌ அனுபவிக்கிறான்‌... இவனை அந்த எம்‌ 
பெருமான்‌ அனுபவிக்கிறான்‌... என்கிறது. இங்கேயிருந்து! 
போன முக்த புருஷனை அவன்‌ அனுபவிக்கிறானாம்‌! 

இது எப்படி இருக்கிறது என்று கேட்டால்‌, 
பகவானுக்கு சமானமான போகம்‌ எல்லாம்‌ இவனுக்குக்‌ 
கிடைக்றெது என்று சொல்கிறாற்போல்‌ இருக்கிறது! 
பகவான்‌ மாதிரியே இவனும்‌ அகிவிடுதிறான்‌ ! 


அது எப்படி...? என்று ஒரு கேள்வி வருகிறது இங்கே! 
பகவாந்‌ மாதிரி இவன்‌ ஆூவிடுகிறான்‌ என்றால்‌ இவன்‌ 
லக்ஷ்மிபதியாகி விட முடியுமா? இவன்‌ சிருஷ்டிகர்த்தாவாக 
முடியுமா...? 


இந்த இரண்டைத்‌ தவிர மீதியெல்லாம்‌ அதிவிடு 


வான்‌ அவன்‌! இந்த இரண்டைத்‌ தவிர என்பதை நாம்‌ 
எப்படித்‌ தெரிந்து கொள்வதாம்‌...? 
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லோகத்திலே நாம்‌ கண்கூடாகப்‌ பார்க்கிற ஒரு 
விஷயத்தைச்‌ சொன்னால்தான்‌ தெரியாத விஷயத்தைப்‌ 
புரிந்து கொள்ள முடியும்‌! 

வைகுண்டத்துக்குப்‌ போகிற முக்த புருஷனையும்‌ 
சுவாமி, அங்கேயுள்ள பகவானையும்‌ சுவாமி என்று சரிசம 
மாக்கினால்‌ அவனுக்கு என்ன ஏற்றம்‌! ஒன்றும்‌ தெரியாத 
வனை சுவாமி என்று சொல்லி விட்டு, சதுர்சாஸ்திர 
பண்டிதரையும்‌ சுவாமி என்றால்‌ அது பொருந்துமா? 

சுவாமி தேசிகன்‌ இதை அழகாக எடுத்துச்‌ 
சொல்கிறார்‌ : 


இங்கேயிருந்து ஒரு நகைக்‌ கடைக்குப்‌ போகிறார்‌ 
ஒருத்தர்‌. போய்‌, மூவாயிரமோ நாலாயிரமோ கொடுத்து 
விட்டு அதற்கு உண்டான தங்கத்தைக்‌ கேட்றொர்‌. திருமாங்‌ 
கல்யம்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்கிறார்‌. 

கடைக்காரர்‌ என்ன பண்ணினார்‌...? திரவியத்தை 
வாங்கி உள்ளே வைத்துக்‌ கொண்டார்‌. தராசை எடுத்தார்‌... 
ஒரு தட்டிலே தங்கத்தை வைத்தார்‌... இன்னொரு தட்டிலே 
நாலு குந்துமணியைப்‌ போட்டார்‌... 

“சமமா? சரியாக உள்ளதா?” என்று கேட்டார்‌. 

இவரும்‌ “சமம்தான்‌!” என்று சொல்ல, அவர்‌ 
தங்கத்தை எடுத்து உள்ளே போட்டு விட்டார்‌! 

தங்கத்தையும்‌ எடுத்துப்‌ போட்டுவிட்டு, அவர்‌ 
கொடுத்த திரவியத்தையும்‌ உள்ளே போட்டுவிட்டு நாலு 
குந்துமணியைப்‌ பொட்டலம்‌ கட்டிக்‌ கொடுக்கிறார்‌ ! 

வந்தவர்‌ நடுநடுங்கிப்‌ போய்விட்டார்‌? 

“என்ன ! குந்துமணியைக்‌ கொடுக்கிறீரே ?” 

“நீர்தானே இரண்டும்‌ சமம்‌ என்றீர்‌... பேசாமல்‌ 
வாங்கிக்‌ கொண்டு போக வேண்டியதுதானே!” 
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“நான்‌ சமம்‌ என்று எதிலே சொன்னேன்‌...? 
எடையிலே சொன்னேன்‌... அதனால்‌ குந்துமணி தங்கமாக 
விட முடியுமா!” 


இத கதை! பகவானுக்குத்‌ துல்யமாக ஒருவன்‌ 
இருக்கிறான்‌ என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌...? லக்ஷ்மிபதியாக, 
சிருஷ்டி கர்தாவாக அவன்‌ ஆகிவிட முடியுமா என்ன... 
பகவானைப்‌ போல்‌ எல்லாம்‌ தெரிந்தவனாக இருக்கிறான்‌ 
என்பது மட்டுமே பொருள்‌. 

அப்படிப்பட்ட நிலை முக்த புருஷர்களுக்கு மட்டுமே 
ஏற்படுகிறது: வைகுண்டத்துக்குப்‌ போனால்தானே அது 
கிடைக்கும்‌... இப்போது நாம்‌ என்ன பண்ணுவதாம்‌ - 
இங்கே உட்கார்ந்திருக்கிறவர்கள்‌ என்ன செய்வதாம்‌...? 


சொல்கிறேன்‌, அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌. 
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வைகுண்டம்‌ என்பது எல்லாருக்கும்‌ கை 
கூடுவதாகாது. இந்தப்‌ பிறவியிலே, இப்போது பகவானை 
நாம்‌ அனுபவிக்க என்ன செய்வது...? 

இங்கே மிகவும்‌ தாகம்‌ ஒருவருக்கு எடுக்கறது. அவர்‌ 
பருக நீர்‌ கேட்கிறார்‌. 

“மேலே ஆவரண ஜலம்‌ இருக்கிறது; போய்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌- ஒரு சொம்பு எடுத்துக்‌ குடியுங்கள்‌” என்று 
அவனிடம்‌ சொன்னால்‌ எங்கேயாவது பொருந்துமா? சத்ய 
லோகம்‌, பிரும்ம லோகமெல்லாம்‌ கடந்து போய்‌ தாக 
சாந்தி பண்ணிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌: 

கேட்டவர்‌ நடுங்கிப்‌ போய்ட்டார்‌! 

“இங்கே தாக சாந்திக்கு ஒரு தம்ளர்‌ ஜலம்‌ கேட்டால்‌, 
ஆவரண ஜலத்திலேயிருந்து ஒரு சொம்பு எடுத்துக்‌ 
கொள்ளச்‌ சொல்கிறார்களே?” என்று! 

அப்படித்தான்‌, இந்தப்‌ பிறவியிலே வைகுண்டத்து 
பரமாத்மாவை அனுபவி என்று சொன்னால்‌ அது நமக்கு 
ரொம்ப கஷ்டம்‌. இங்கே என்ன உபகாரம்‌ பண்ணும்‌ 
வைகுண்டம்‌? எதுவும்‌ பண்ணவில்லை...! ஆவரண ஜலம்‌ 
போல்‌, நம்மால்‌ அடைய முடியாதிருப்பதனாலே 
“வைகுண்டத்தை மறந்து விடு: என்றார்கள்‌ ! இப்போது 
அதைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்தனை பண்ணாதே! 

இனி அடுத்தது...? திருப்பாற்கடல்‌ ! அங்கே போக 
முடியுமா நம்மாலே? அது எப்படி இருக்கிறது... ? 
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சமுத்திர ஜலம்‌ போலே! 


நம்‌ ஊரிலும்‌ சமுத்திரம்‌ இருக்றெது. தாக சாந்திக்கு 
எடுத்துச்‌ சாப்பிட முடியுமா? ஒரே உப்பு ஐலமல்லவா?! 


தேவதைகளெல்லாம்‌ சென்று க்ஷராப்தியிலே 
பிரார்த்தனை பண்ணுகிறார்கள்‌ என்பதால்‌ நம்மால்‌ இப்‌ 
பிறவியில்‌ அப்படிப்‌ பண்ண முடியுமா? 


அதுவும்‌ நம்‌ கைக்கு எட்டாத தூரத்தில்‌ இருப்பதால்‌ 
அதையும்‌ மறந்துவிடு! என்றார்கள்‌. 


சரி, ராமகிருஷ்ணாதி அவதாரங்களெல்லாம்‌ 
இருக்கின்றனவே... அவற்றின்‌ கிட்டே போகலாமே 
என்றால்‌, கிருஷ்ணனைப்‌ பார்க்க முடியுமா? 


அந்த அவதாரங்களெல்லாம்‌ காட்டாற்று வெள்ளம்‌ 
போலே! திடீரென்று வெள்ளம்‌ தோன்றும்‌. அனால்‌ அது 
வற்றிப்‌ போய்விடும்‌. நிரந்தரமானது இல்லை. திரேதா 
யுகத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌, துவாபரயுகத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌ 
அவதாரங்களை அனுபவித்திருக்கிறார்கள்‌. இப்போது 
இருக்கிற நமக்கு ராமகிருஷ்ணாதி அவதாரங்கள்‌ உபகாரம்‌ 
பண்ணுமா ? 


உள்ளே உட்கார்ந்திருக்கிறானே... சர்வாந்தர்யாமி 
யாக இருக்கிறானே... அவனைப்‌ பார்க்கலாமா என்று 
முயன்றால்‌ அது ஊற்று ஜலம்‌ போலே! 


வெளியில்‌ இருக்கிற ஜலமே நமக்குத்‌ தெரியவில்லை; 
அடைய முடியவில்லை! உள்ளே இருக்கிற ஜலத்தை 
எங்கேயிருந்து பார்ப்பது?! 


நிலத்தடி. நீர்‌ இருக்கிறதே அது சில பேருக்குத்‌ தான்‌ 
தெரியும்‌. அர்ஜுனன்‌ குருக்ஷேத்திரத்தலே பாணப்‌ 
பிரயோகம்‌ பண்ணி ஜலத்தைக்‌ கொண்டு வந்தான்‌. என்ன 
ஜலத்தை? 
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a 

கங்கை ஜலத்தைக்‌ கொண்டு வந்தான்‌- பீஷ்மாச்‌ 
சார்யார்‌ பருகுவதற்காக. 

குதிரைகளெல்லாம்‌ பருகுவதற்காக பூமியிலிருந்து 
நீரைக்‌ கொண்டு வந்தான்‌ கிருஷ்ணன்‌. 

பீஷ்மர்‌ தாகம்‌ தாகம்‌ என்று கேட்டார்‌. அவருக்கு 
என்ன தாகம்‌...? அவர்‌ அம்மாவைப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ 
என்று அர்ஜுனன்‌ பாதாள கங்கையை வரவழைத்தான்‌. 
பீஷ்மாச்சார்யார்‌ அரப்‌ பருகினார்‌. தம்‌ தாயாரைக்‌ கண்டு 
சந்தோஷப்பட்டார்‌ அவர்‌. காங்கேயன்‌ என்று பெயர்‌ 
அவருக்கு- கங்கையினுடைய புதல்வரானதாலே. 

இப்படி, தீர்த்தம்‌ எங்கேயிருக்கிறது என்பதை 
வல்லுனர்களால்‌ தான்‌ உணர முடியுமேயொழிய 
சாமானியர்களால்‌ உணர முடியாது. 

சேலத்தில்‌ பட்ட கோயில்‌ என்று ஒரு கோயில்‌. 
வரதராஜ பெருமாள்‌ அங்கே இருக்கிறார்‌. அடியேன்‌ 
உபன்யாஸத்துக்கு போனேன்‌. கோயில்‌ அர்ச்சகர்‌ அங்கே 
பெரிய விருத்தர்‌. வாஸ்து சாஸ்திரத்திலே கெட்டிக்காரர்‌. 
ணெறு எங்கே வெட்ட வேண்டும்‌. எங்கே வெட்டினால்‌ 
ஜலம்‌ வரும்‌ என்பதெல்லாம்‌ ரொம்ப அழகாகச்‌ சொல்லக்‌ 
கூடியவர்‌. அவர்‌ கிரஹத்துக்கு அடியேனைக்‌ கூப்பிட்டி 
ருந்தார்‌... போனேன்‌. அங்கே போய்‌ சந்தியா வந்தனம்‌ 
பண்ணிவிட்டு உபன்யாசத்துக்குப்‌ போக வேண்டும்‌. 

சந்தியாவந்தனம்‌ பண்ண புழக்கடைப்‌ பக்கம்‌ 
போனேன்‌. போனால்‌, வாசல்படி தாண்டியதும்‌ ஒரு 
ணெறு... அப்புறம்‌ இன்னொரு கிணறு: வாசல்படி 
தாண்டிய உடனே இருக்கிற கிணற்றில்‌ ஜலத்தைக்‌ 
காணோம்‌. அன்னண்டை கிணத்தில்தான்‌ கயிறு 
தொங்குகிறது. அங்கே போய்‌ ஜலம்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டேன்‌. 

அப்புறம்‌ அந்த சுவாமி வந்தார்‌. 'இங்கே ஒரு கிணறு, 
அங்கே ஒரு இணறு இருக்கிறதே” என்று கேட்டேன்‌. 
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“அதை ஏன்‌ கேட்கிறீர்கள்‌! நான்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
ஜலம்‌ எங்கே இருக்கிறது என்று சொல்கிறவன்‌... என்‌ 
வீட்டிலே பொய்த்துப்‌ போய்‌ விட்டதே!” என்றார்‌. 
“முதலில்‌ இங்கே வெட்டினேன்‌, ஜலம்‌ வரவில்லை. 
அப்புறம்‌ அடுத்த கிணறு வெட்டினேன்‌ அங்கேதான்‌ நீர்‌ 
இடைத்தது...” என்றார்‌. 


ஆகையினாலே, என்னதான்‌ சாஸ்திரம்‌ தெரிந்திருந்‌ 
தாலும்‌ சில சமயம்‌ நம்‌ புத்தி மழுங்கித்தான்‌ போகும்‌. 
அதனாலே நாம்‌ சர்வக்ஞர்கள்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொள்ள 
லாகாது. அந்த பகவான்‌ அருள்‌ இருந்தால்‌ தான்‌ சர்வக்‌ 
ஞத்துவம்‌ பிரகாசிக்கும்‌. 

ஜலம்‌ உள்ளே இருப்பதை அவ்வளவு சுலபத்திலே 
நாம்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியாது. 

தாகம்‌ எடுக்றெது என்பவனிடம்‌ ஊற்று நீரைத்‌ 
தோண்டி எடுத்துக்‌ கொள்‌ என்றால்‌ யாரால்‌ முடியும்‌! 

நன்றாகக்‌ இணறு வெட்டி, அதில்‌ ராட்டினமும்‌ 
போட்டு, கயிறு கட்டி குடத்தாலே தூக்கி, ஜலத்தைக்‌ 
கையிலே கொடுத்தால்‌ வாங்கிக்‌ கொள்வது கஷ்டமா? 

அந்த மாதிரி சுலபமாகக்‌ கொடுத்தால்‌ எல்லோரும்‌ 
வாங்கிக்‌ கொள்கிறோம்‌. 

ஊற்று நீர்‌ அந்தர்யாமி. 

கோயில்களில்‌ அர்ச்சாவதாரத்தில்‌ பரமாத்மா 
எழுந்தருளியிருக்கிறாரே- அது கிணற்று நீர்‌ போலே: 
சுலபமாக அனுபவிப்பதற்கு நமக்குக்‌ கிடைத்து விடுகிறான்‌: 

ஆகையினாலே எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ எதிலே 
பார்க்க வேண்டும்‌...? 

அர்ச்சையிலேதான்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. அர்ச்சையின்‌ 
திருவடியிலேதான்‌ ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌: 
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வைகுண்டத்திலே இருக்கிற பகவானிடம்‌ அத்ம 
சமர்ப்பணம்‌ பண்ணுகிறேன்‌ என்றால்‌ முடியுமா?! இல்லை, 
ராமகிருஷ்ண அவதாரங்களிடத்தில்‌ ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ 
பண்ணுகிறேன்‌' என்றால்‌ முடியுமா? அந்தர்யாமிக்கே 
பண்ணுகிறேன்‌ என்றால்தான்‌ முடியுமா ?... 


ஆனால்‌, அர்ச்சாவதாரத்திலே அவன்‌ நம்‌ 
பக்கத்திலேயே குடிகொண்டிருக்கிறான்‌. அர்ச்சையும்‌ 
பேசும்‌. அர்ச்சை என்பது வெறும்‌ பிம்பம்‌ என்று நாம்‌ 
நினைத்துவிடக்‌ கூடாது. 


அந்த பிம்பத்திலே அப்படியே ஜீவகளை பூரணமாக 
இருக்கிறது. பரமாத்மா நம்மைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டே. 
யிருக்கிறான்‌. அதனால்‌ மிகவும்‌ ஜாக்கிரதையாக நாம்‌ 
அவனைப்‌ பூஜை பண்ண வேண்டும்‌. 


மகான்களெல்லாம்‌ ஆராதனம்‌ பண்ணுகிற போது 
நாம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. எவ்வளவு பவ்யமாக, எவ்வளவு 
ஜாக்கிரதையாக பூஜை பண்ணுகிறார்கள்‌! ஏனென்றால்‌, 
பகவான்‌ “அந்த பிம்பத்திலே பூரணமாக இருக்கிறேன்‌' 
என்று சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு வந்து தங்கி 
விடுகிறான்‌. 

நான்கு விதமாக பிம்பத்திலே அவன்‌ வந்து 
. அமர்கிறான்‌. 

தெய்வம்‌, மானுஷம்‌, ஆர்ஷம்‌ அதற்கும்‌ மேலே 
ஸ்வயம்‌ வியக்தம்‌. 

ஆர்ஷம்‌ என்று மஹரிஷிகளுக்குப்‌ பிரத்யக்ஷமாகி 
அந்த மஹரிஷிகளால்‌ பிரார்த்திக்கப்பட்டு சில 
க்ஷேத்திரங்களில்‌ அப்படியே இருக்கிறான்‌. 

லெ க்ஷேத்ரங்களில்‌ தெய்வம்‌! தேவதா பிரதிஷ்டை. 
தேவதைகளெல்லாம்‌ பிரதிஷ்டை பண்ணியிருப்பார்கள்‌. 
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ஒரு தேவதைக்காகப்‌ பிரத்யக்ஷமாகியிருப்பான்‌; அவன்‌ 
பிரார்த்தித்தபடி. அங்கேயே தங்கி விடுவான்‌. 

சிலது மானுஷம்‌! மனிதர்களான நம்மைப்‌ 
போன்றவர்கள்‌ அகம சாஸ்திர ரீதியாக, விசேஷமாக 
பிரதிஷ்டை பண்ணுதல்‌. 

ஸ்வயம்‌ வ்யக்தம்‌ என்றால்‌, தானே விரும்பிச்‌ சில 
இடங்களிலே தோன்றுவது. 

- இப்படி அர்ச்சாவதாரத்திலே நான்கு விதமாக 
பரமாத்மா கோயில்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. 

அகையினாலே இப்போது கவனித்துப்‌ பார்த்தால்‌ 
எந்த நிலையிலே பகவானை ஆராய்ந்தாலும்‌ அமலனாய்‌ 
இருக்கிறான்‌. இந்த அர்ச்சாவதாரத்திலேயும்‌ சரி, 
வைகுண்டம்‌, திருப்பாற்கடலிலேயும்‌ சரி... அவன்‌ அமலன்‌ 
தான்‌. நாம்‌ நமது சக்திக்கு உட்பட்டு அவனை எய்துவதற்‌ 
குரிய இடம்‌ அர்ச்சாவதாரம்‌ தான்‌. அதிலும்‌ அவன்‌ 
குற்றமற்றவனாய்‌ தூய்மையே உருவானவனாயிருக்கிறான்‌. 


அமலன்‌ என்பதற்கு இன்னொரு அர்த்தமும்‌ 
இருக்கறது. அழுக்கே இல்லாததனாலே அவன்‌ அமலன்‌ 
என்று சொன்னேன்‌. நம்மிடத்திலே இருக்கிற அழுக்கைப்‌ 
போக்குவதனாலேயும்‌ அவன்‌ அமலன்‌ அகிறான்‌. 


ரோஹிணி நஷத்திரத்தன்று பண்ணக்கூடிய ஒரு 
யாகத்தைச்‌ சொல்கிறது வேதம்‌. ஒரே நாளில்‌ பண்ணக்‌ 
கூடிய யாகம்‌ அது. 

உலகத்தில்‌ எல்லா ஜீவராசிகளுக்கும்‌ அன்னம்‌ 
இடைக்க வேண்டும்‌ என்ற பிரார்த்தனையுடன்‌ செய்யப்‌ 
படுவது. அந்த மாதிரி அன்னத்தை உண்டாக்கக்கூடிய 
யஜ்ஞம்‌ அது. ரோஹிண்யாம்‌ கார்ய: 

இந்த ரோஹிணி நக்ஷத்திரத்து யஜ்ஞத்தை எப்போது 
பண்ண வேண்டும்‌ என்று கேட்டால்‌ அதிகாலை நேரத்தில்‌ 
- சூரியன்‌ உதிக்கிறபோதே ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌. 'உதிதே 
சூர்யே...' என்று அந்த மந்திரத்தைச்‌ சொல்லும்போது அந்த 
ஸ்வரத்திலேயே சூரியனை வரவேற்கும்‌ மதிப்பு மரியாதை 
தெரிகிறது... சூரியன்‌ உதித்த பிறகு தூங்கக்‌ கூடாது என்பது 
தெரிகிறது. அதே போல்‌ சூரியன்‌ அஸ்தமிக்கும்‌ போதும்‌ 
தூங்கக்‌ கூடாது. இந்த இரண்டு வேளையிலும்‌ விழித்துக்‌ 
கொண்டு இருக்க வேண்டும்‌. 

ராமாயணத்தின்‌ அயோத்யா காண்டத்தில்‌ பரதன்‌ 
பிரதிஜ்ஞை பண்ணுகிறான்‌ பாருங்கள்‌... ராமன்‌ 
காட்டுக்குப்‌ போவதற்குக்‌ காரணம்‌ யாராயிருந்தாலும்‌ 
அதற்குத்‌ தன்னைக்‌ காரணமாக பாவித்துக்‌ கொண்டு 
சொல்கிறான்‌: 

“அப்படிப்பட்ட கொடுஞ்‌ செயலைச்‌ செய்தவனாக 
நான்‌ இருந்தால்‌, இரண்டு சந்தியா காலங்களிலே எவன்‌ 
படுத்து உறங்குகிறானோ, அவனுக்கு என்ன பாவம்‌ 
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ன அட அ அ அட அ அ ப ர ட அட அர ததி 
சம்பவிக்குமோ, அந்தப்‌ பாவத்திலே போகிறேன்‌... !” 
என்கிறான்‌. 


அகையினாலே சந்தியா காலத்தில்‌ தூங்குவதென்பது 
கொடியது என ஏற்படுகிறது அல்லவா... 


இன்னொரு இடத்திலே வேதம்‌ சொல்லும்‌ போது, 
கர்ப்பத்தில்‌ இருக்கிற குழந்தையை அழிப்பது மகா பாவம்‌, 
பிறந்த சிசுவைக்‌ கொல்வது பாவம்‌..." என்று பாவங்களை 
வரிசைப்படுத்தி வருகிறது. “இப்படிப்பட்ட தவறுகளை 
யெல்லாம்‌ செய்றெவர்களின்‌ பாவத்தைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்ள ஒருத்தர்‌ உண்டா...? என்று கேட்டால்‌, உண்டு 
என்கிறது சாஸ்திரம்‌! அது யார்‌ என்றால்‌, இரண்டு சந்தியா 
காலங்கள்‌ கூடுகிறபோது கூங்குகிறானே அவன்தான்‌ ! 


ஆகையினாலே அதிகாலை சூரியன்‌ உதிப்பதற்கு 
முன்னால்‌ நாம்‌ எழுந்து எல்லா அனுஷ்டானங்களையும்‌ 
முடித்துக்‌ கொண்டு அர்க்கியத்தை வைத்துக்‌ கொண்டு 
நின்று கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. 


நம்முடைய இடத்துக்கு ஒரு மகான்‌ வருகிறார்‌ என்று 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. பூர்ண கும்பத்தை வைத்துக்‌ 
கொண்டு அவர்‌ எப்போது வெளியே வருவார்‌ என்று 
காத்து நிற்க மாட்டோமா... அப்படித்தான்‌ சூர்ய 
மண்டலத்திலே பிரகாசிக்கும்படியான அந்த விஷ்ணுவை 
அராதிப்பதற்காக நிற்க வேண்டும்‌. 


சூரியன்‌ நான்கு நாட்கள்‌ பிரகாசிக்கவில்லையென்று 
வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. உலகம்‌ நிலைக்குமா ? 
களேபரங்களெல்லாம்‌ வேலை செய்யுமா? 
ராசியாவது வாழுமா? 


கரண 
எந்த ஜீவ 


ஆகையினால்‌, பிரத்யக்ஷ டே 
நம்மை அனுக்கிரஹிக்கும்படியான 
வரவேற்க வேண்டும்‌. அவன்‌ உதய 


தவதையாகத்‌ தோன்றி 
அந்த சூரியனை நாம்‌ 
மாவதற்கு முன்னாலும்‌ 
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அஸ்தமனம்‌ அகிறதற்கு முன்னாலும்‌ அர்க்கியத்தை விட 
வேண்டும்‌. 

அதே போல்தான்‌ அக்னிஹோத்ரம்‌ பண்ணுகிறவர்‌ 
களும்‌ காலை, மாலை இரண்டு வேளையும்‌ அதைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. அதனால்தான்‌ ரோஹிணி நக்ஷத்திரத்தன்று 
அந்த சூர்ய உதயத்திலே ஆரம்பித்து இந்த யக்ஞத்தைப்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


(சூரியன்‌ உதிப்பதனாலே மனித வர்க்கம்‌ மட்டுமா 
சந்தோஷமடைகிறது! லோகமெல்லாம்‌ சந்தோஷ 
மடைஇிறது... சமஸ்த ஜீவராசிகளும்‌ சந்தோஷமடைகின்றன. 
தாவர வர்க்கங்கள்‌, பட்சி வர்க்கங்கள்‌ எத்தனை விதம்‌ 
உண்டோ, அத்தனையும்‌ சூர்ய உதயத்தைக்‌ கண்டு 
அனந்திக்கின்றன. 

நம்‌ நேத்திரம்‌ வேலை செய்ய வேண்டுமென்றால்‌ 
அந்தச்‌ சூரியன்‌ வேண்டாமா? எல்லோருக்கும்‌ கண்ணே 
போன்றவன்‌ அவன்‌... 

இதை யார்‌ சொல்கிறார்கள்‌... ? 

“நான்‌ சொல்கிறேன்‌' என்கிறது வேதம்‌. 'நான்‌ மட்டும்‌ 
சொல்லவில்லை. பிரும்ம வித்துக்களும்‌ வேத வித்துக்களு 
மான ஞானிகளும்‌ அதையே கொண்டாடுகிறார்கள்‌” 
(பிரும்மவாதினோ வதந்தி) என்கிறது. 

வேதமானது, தான்‌ தனித்து சுவதந்தரித்துச்‌ சொல்ல 
சக்தி படைத்திருந்தாலும்‌ கூட. பிரும்ம வித்துக்களினுடைய 
அனுஷ்டானத்தை, அவர்கள்‌ சொல்லக்கூடியதை, இங்கு 
தனக்குச்‌ சாதகமாக எடுத்துக்‌ கொண்டு பேசுகிறது. 

எல்லோருக்கும்‌ கண்ணே போன்றவன்‌. என்று 
வேதத்தால்‌ கொண்டாடப்படும்‌ சூர்ய சக்தியிலே 
யிருந்தபடி பரமாத்மா சகலத்தையும்‌ RAO 
அவனிடத்திலே அமலத்வம்‌ என்கிற குணம்‌ பொருந்தி 
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யிருக்கிறது. சூரியன்‌ எப்படி அமலனோ, அவனிடத்திலே 
குணதோவுங்கள்‌ எப்படி ஓட்டிக்‌ கொள்வதில்லையோ 
அது போன்று எம்பெருமான்‌ விஷ்ணு அக்னி மண்டல 
அந்தரவர்த்தியாய்‌ இருந்து சூர்யநாராயணனாய்ப்‌ 
பிரகாசிக்கிறான்‌. 


பிரும்மசூத்திரத்தில்‌ ஜோதிர்‌ அதிகரணம்‌ என்று ஒரு 
அதிகரணம்‌. 'ஜோதி ஸ்வரூபனாய்‌ சர்வத்திலேயும்‌ 
பரவியிருக்கக்‌ கூடியவன்‌ பரமாத்மா... அந்த ஜோதியை 
உபாஸனை பண்ணுகிறேன்‌... என்கிறது. ஒளிப்பிழம்பாய்த்‌ 
திகழ்பவனிடத்தில்‌ மலம்‌ - அழுக்கு ஏற்பட வாய்ப்பு 
உண்டோ! 


ஜ்வலதே ! ஜ்வலதே! ஜ்வலதே! என்று 
கொண்டாடுகிறது நரசிம்ஹ மந்திரம்‌. அப்படிப்‌ 
பிரகாசிக்கிறான்‌ அவன்‌. அப்படிப்‌ பிரகாசிக்கும்படியான 
எம்பெருமானை உபாசித்ததனாலே அகஸ்தியருக்கு வாட 
பல்லி க்ஷேத்திரத்தில்‌ பிரத்யக்ஷமானான்‌. 


இந்த ஜ்வல சப்தத்தினாலும்‌ அவன்‌ அழுக்கற்றவன்‌ 
என்றாகிறது. சுவயம்பிரகாசம்‌ ! அழுக்கே கிடையாது! 


சுவர்ணம்‌ இருக்கிறது... நல்ல சுவர்ணமா என்று 
பார்ப்பதற்கு அக்னியிலே போட்டுப்‌ பார்ப்போம்‌. உயர்ந்த 
தங்கம்‌ தனித்துக்‌ கிடைத்து விடுகிறது. 


அக்னியானது, சூர்ய சக்தியென்பதாலே உயர்ந்த 
தங்கத்தைத்‌ தனிப்படுத்தித்‌ தருகிறது. சுத்தமானது தேறி 
நிற்கிறது. 

உல்‌ நாம்‌ சுத்தம்‌ செய்ய வேண்டுமானாலும்‌ 
சூரியனுக்கு நேரே காண்பித்தோமானால்‌ சுத்தி ஏற்பட்டுப்‌ 
போகிறது. 

அந்த சூரியனைத்தான்‌ காயத்ரி மந்திரத்தினால்‌ 

ட்‌ ்‌ ந்திரத்தினால்‌ 
ஆராதிக்கிறோம்‌. காயத்ரி, சாவித்ரி, சரஸ்வதி என்று மூன்று 


0} 
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திருநாமங்களினாலே ஆராதிக்கிறோம்‌. அந்த தேவதை 


களின்‌. ஸ்வரூபமாய்‌ இருந்து ரக்ஷிக்கக்‌ கூடியவன்‌ 
பரமாத்மா விஷ்ணு என்று தேர்வதனாலே அவன்‌ அமலன்‌ ! 

நம்மிடத்திலே உள்ள அழுக்கைப்‌ போக்குவதால்‌ 
அமலன்‌; அழுக்கே இல்லாததனால்‌ அமலன்‌! 


கோதா என்று அண்டாளுக்குப்‌ பெயர்‌. அதற்கு 
இரண்டு விதமாக அர்த்தம்‌. நல்லவாக்கை நமக்கு அவள்‌ 
கொடுப்பாள்‌. அவள்‌ வழங்கிய திருப்பாவையையும்‌ 
நாச்சியார்‌ திருமொழியையும்‌ யார்‌ தினமும்‌ சொல்கிறார்‌ 
களோ... அவர்களுக்கு நல்ல வாக்கு வாய்க்கும்‌; அந்த 
அண்டாளை மனத்தில்‌ நினைத்தாலே நமக்கு நல்ல வாக்கு 
கடைக்கும்‌. உத்தமமான வாக்கு! - இது ஓர்‌ அர்த்தம்‌. 


கோதா என்றால்‌ நல்ல வாக்கை உடையவள்‌. இது 
இரண்டாவது அர்த்தம்‌. அவள்‌ நல்ல வாக்கை உடையவ 
ளானதனாலேதான்‌ நமக்கு நல்ல வாக்கைக்‌ கொடுக்கிறாள்‌. 
அதே போல்‌ அவன்‌ அமலன்‌ ஆனதனாலேதான்‌ நமக்கு 
அமலத்வத்தை உண்டு பண்ணுகிறான்‌. 


நமக்கு அமலத்வம்‌ எப்படி சித்திக்கிறது? இந்த 
சரீரத்தையே எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌... இதிலே ஒரே 
துர்கந்தம்‌! இதை பகவான்‌ தோல்‌ கொண்டு போர்த்தி 
யிருக்கிறான்‌. அழகாகப்‌ போர்த்தியிருக்கிறான்‌. அதனால்‌ 
இந்த தேசத்திலே நாம்‌ சஞ்சாரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறோம்‌. த்‌ 

தோலை மட்டும்‌ எடுத்துவிட்டு உலகத்திலே 
சஞ்சாரம்‌ பண்ணுகிறோம்‌ என்று வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌... 
எப்படியிருக்கும்‌! 
கூடிய வியாபாரி கையிலே 
டு, அதிலே பலவகையான 
ண்ணி வைத்துக்‌ கொண்டு 


தின்பண்டம்‌. விற்கக்‌ 
தட்டை வைத்துக்‌ கொண் 
பணியாரங்களை யெல்லாம்‌ ப 
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போகிறான்‌... அதிலே ஈக்கள்‌ வந்து மொய்க்கின்றன; 
கொசுக்கள்‌ மொய்க்கின்றன. காக்கை வந்து கொத்திக்‌ 
கொண்டு போய்‌ விடலாம்‌ என்று மேலே பறக்கிறது. 


இதையெல்லாம்‌ ஓட்டுவதற்காக அவன்‌ என்ன 
பண்ணுகிறநான்‌...? ஒரு சின்ன கொம்பிலே துணியைச்‌ சுற்றி 
ஓட்டுகிறான்‌. தின்பண்டங்கள்‌ பேரைச்‌ சொல்லிக்‌ கூவும்‌ 
போது ஓட்டிக்‌ கொண்டே போகிறான்‌. இல்லாவிட்டால்‌, 
ஈ மொய்க்கும்‌, காக்கை கொத்தும்‌! 


தோல்‌ மட்டும்‌ இல்லாமல்‌ நாம்‌ உலகிலே சஞ்சாரம்‌ 
பண்ண வேண்டியிருந்தால்‌, நாமும்‌ கையிலே ஆளுக்கொரு 
கம்பைத்‌ தான்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு ஓட்டியபடி போக 
வேண்டும்‌! இல்லையென்றால்‌, மேலே இருக்கிற பறவைகள்‌ 
நம்மைச்‌ சும்மா விடுமா...? 


இதை எதற்குச்‌ சொல்கிறேன்‌ என்றால்‌ நம்‌ 
உடம்பானது எப்படிப்பட்டது. நரகம்‌ என்று ஒனறு தனியே 
வேண்டாம்‌. இப்படிப்பட்ட உடலிலே வாழ்வது, 
ச்ரீரத்தைச்‌ சுமப்பது கூட நரகம்தான்‌! ஒருநாள்‌ நம்‌ 
சொல்படி ஒன்றி உட்காருகிறது; இன்னொரு நாளோ 
அதுவே உட்கார மறுக்றெது! 

ஆகையினாலே இது .மலமான உடம்பு தான்‌. 
ஆனால்‌, எம்பெருமானின்‌ சம்பந்தத்தினாலே இப்படிப்‌ 
பட்ட அழுக்கு கூட அற்றுப்‌ போகிறது. அவனைப்‌ 
போன்றே ஒளி பொருந்திய திருமேனியை அவன்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுக்கிறான்‌. 

வைகுண்டத்திலே கையை நீட்டி நம்மை 
கூப்பிடுகிறான்‌ என்று சொன்னானே, கையைப்‌ பிடித்து 
அவன்‌ தூக்கும்‌ போது நமக்கு சரீரம்‌ எப்படி இருக்றெது 
தெரியுமா... ? 

அப்ராக்ருதமான திவ்ய மங்கள 
மாறி விடுகிறது. இந்தச்‌ சரீரம்‌ 
பகவானைப்‌ போன்ற திருமேனி நமக்கு 


ஸ்வரூபமாக அது 
பாய்‌ விடுகிறது: 
ம்‌ வந்து விடுகிறது. 
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சாமான்யர்களாய்‌ இருக்கும்படியான நம்முடைய 
அழுக்கையெல்லாம்‌ போக்கி, அவன்‌ இருக்கிற இடத்துக்கு 
நம்மை அழைத்துக்‌ கொண்டு போய்‌ தன்னைப்‌ போன்ற 
ரூபத்தைக்‌ கொடுத்து, தன்‌ திருவடியிலேயே கைங்கர்யம்‌ 
பண்ணும்‌ படியான ஓர்‌ உயர்ந்த ஐச்வர்யத்தை பரமாத்மா 
கொடுக்கிறான்‌ பாருங்கள்‌... அது தான்‌ மலத்தைப்‌ 
போக்குதல்‌ - அழுக்கைப்‌ போக்குதல்‌. 


அமலத்வம்‌ என்பதால்‌ இன்னொரு அர்த்தமும்‌ 
காட்டப்படுகிறது. அது என்னவென்றால்‌, புத்தியிலே 
அமுக்கு இருந்தாலும்‌ கஷ்டம்‌ அல்லவா... ? ஒரு விஷயத்தை 
ஒருத்தர்‌ சொல்லும்போது கோணலாக கிரஹிக்கக்‌ கூடாது. 
நேர்‌ முறையிலே, ஆசார்யர்‌ சொல்வதை கிரஹிக்க 
வேண்டும்‌. 

அதற்குக்‌ காரணமாயிருந்து உதவுகிறவனும்‌ 
அமலனான விஷ்ணுதான்‌... 


1 
12 
AD 
ப 0, 


சிலருக்கு கோணலாகவே எல்லாமும்‌ படும்‌... 

ஒரு குருகுலத்தில்‌ ஆசார்யர்‌ சிஷ்யனுக்குச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌: 

காஷாய தண்ட மாத்ரேண 

யதி: பூஜ்யோ நசம்சய: 

- இதன்‌ அர்த்தம்‌ என்ன...? 

காஷாயம்‌ உடுத்திக்‌ கொண்டி ருக்கிறார்‌; கையிலே 
ஏகதண்டமோ த்ரிதண்டமோ வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 
அப்படிப்பட்ட ஒருவருக்கு யதீச்வரர்‌ என்று பெயர்‌. இந்த 
சன்னியாச ஆசிரமம்‌ ரொம்ப விசேஷமானது. அதை நாம்‌ 
கொண்டாட வேண்டும்‌. சேவிக்க வேண்டும்‌. நித்தியம்‌ 
பஜிக்க வேண்டும்‌. ஆகையினாலே அந்த குரு தம்‌ 
சிஷ்யனுக்குச்‌ சொல்லிக்‌ கொடுத்தார்‌, காஷாய - தண்டத்‌ 
அடன்‌ இருப்பவர்கள்‌ பூஜிக்கத்தக்கவர்களாவார்கள்‌. 
நசம்சய: 'இந்த விஷயத்திலே நீ சந்தேகமே கொள்ளாதே... 
என்று சொல்லிக்‌ கொடுத்தார்‌. 

சிஷ்யன்‌ என்ன செய்தான்‌... வீட்டுக்குப்‌ போனான்‌. 
போய்ப்‌ படிக்க ஆரம்பித்தான்‌. எப்படிப்‌ படித்தான்‌ ?... “யதி: 
பூஜ்யோ ந, என்று “நாவைப்‌ பிரித்து ஒரு கமா போட்டு 
நிறுத்தினான்‌. இதனால்‌ . என்ன அர்த்தம்‌ அயிற்று...? 
'காஷாய தண்ட மாத்திரத்தினாலேயே மட்டும்‌ யதிகள்‌ 
பூஜிக்கத்‌ தக்கவர்கள்‌ அல்லர்‌... ஏனென்றால்‌, அவர்கள்‌ 
நிஜமான யதியா அல்லவா என்‌ 
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இருக்கிறது... பரீக்ஷை பண்ணிப்‌ பார்த்தால்தான்‌ தெரியும்‌...' 
- இப்படி அர்த்தம்‌ மாறி விட்டது! 

'காஷாய்‌, தண்டத்தைக்‌ கண்டால்‌ சேவி, நமஸ்காரம்‌ 
பண்ணு' என்று ஆசார்யர்‌ சொல்லிக்‌ கொடுத்தால்‌, 
காஷாய தண்டத்தை நம்பக்‌ கூடாது; பரீக்ஷை பண்ணித்‌ 
தான்‌ அவர்களை நம்ப வேண்டும்‌ என்று அர்த்தம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொள்வது விபரீத புத்தி இல்லையா ? 


அகையினாலே நமது புத்தியானது, தூய்மையாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. அந்யதா ஞானம்‌, விபரீத ஞானம்‌, 
சம்சயம்‌ - இதெல்லாம்‌ இல்லாமல்‌ அது விஷயத்தை 
திரஹிக்க வேண்டும்‌. 

ஒன்று சொன்னால்‌ அதை வேறொன்றாக மாற்றி 
நினைப்பது, விபரீதமாக நினைப்பது - இப்படிப்பட்ட புத்தி 
மாறாட்டங்களைப்‌ போக்கடிக்கக்‌ கூடியவன்‌ பகவான்‌ 
தான்‌. ஆகையினாலே பரமாத்மாவை தியானம்‌ பண்ண 
தியானம்‌ பண்ண... 

“சுமதிம்‌ பஜாமஹே' - நல்ல புத்தியை, அழுக்கில்லாத 
புத்தியை அவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்கிறான்‌. 

இப்படி நம்‌ புத்தியைத்‌ தூய்மைப்படுத்தி தெளிவாக்கு 
கிறதனாலேயும்‌ அவனுக்கு அமலத்வம்‌ என்கிற குணம்‌ 
உரியதாகிறது. அமலன்‌ அதிபிரான்‌; அமலன்‌ அவியாத 
சுடர்‌, அளவில்லா ஆராவமுதமாய்‌ இருந்து நம்மை 
ரக்ஷித்துத்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. யார்‌ அவன்‌...? சூர்ய 
மண்டல அதிபதியான விஷ்ணு. ஓம்‌ விஷ்ணவே நம: என்று 
சொல்லும்‌ போது இந்த அமலத்வமாகிற குணம்‌ சொல்லப்‌ 
படுகிறது. [] 

இரண்டாவது ஒன்பதிலே, இரண்டாவது குணம்‌ 
அச்ரித வாத்ஸல்யத்வம்‌. 


வத்ஸலன்‌ என்று பகவானுக்குப்‌ பெயர்‌. 
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சமாச்ரிதாள்‌ யாராகயிருந்தாலும்‌ ரக்ஷிக்கிறேன்‌ 
என்கிறான்‌ பகவான்‌. அடி பணிந்தவர்களுக்கு மிகவும்‌ 
சுலபன்‌ அவன்‌. அடிபணியாதவர்களால்‌ அவனை 
கிரஹிக்க முடியாது. 
சுவாமி தேசிகன்‌, பாதுகாசஹஸ்ரத்திலே ரொம்ப 
அழகாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 


பரதனுடைய ஆராதனைக்குரிய ராமபாதுகை 
இருக்கிறதே... அது என்ன பண்ணுகிறது என்று கேட்டால்‌, 
உயர்ந்தவர்களுக்குத்‌ தாழ்வைக்‌ கொடுக்கிறது அது. 
தாழ்ந்தவர்களுக்கு உயர்த்தியை உண்டு பணணுகிறது ! 

இதிலே ஒன்று நமக்குப்‌ பிடிக்கிறது; இன்னொன்று 
பிடிக்கவில்லை ! 

தாழ்ந்தவர்கள்‌ உயர்றொர்கள்‌ என்றால்‌ ரொம்ப 
சந்தோஷம்தான்‌. ஆனால்‌ உயர்ந்தவர்கள்‌ தாழ்வதாவது...? 

அதற்கொரு நயமான விளக்கம்‌ - ஏற்கெனவே 
இதைச்‌ சொல்லியிருக்கிறேன்‌... 


திருவேங்கடமுடையான்‌ திருமலைமேலே அழகாகப்‌ 
பிரகாசிக்கறொன்‌. 


குரங்குகள்‌ இங்கேயும்‌ அங்கேயும்‌ தாவிக்‌ கொண்டே 
யிருக்கின்றன. 

ஸ்ரீரங்கத்திலே படுத்த வண்ணமிருக்கிறானே... அவன்‌ 
தான்‌ இங்கே மேலே இருக்கிறான்‌ என்கிறார்‌ 
திருப்பாணாழ்வார்‌. 

எதற்காக அங்கே திருமலையிலே நின்றான்‌... 

தேவதைகளுக்கெல்லாம்‌ ரொம்பவும்‌ கஷ்டம்‌ வந்து 
விட்டதாம்‌. ரொம்ப வியசனப்‌ பட்டார்களாம்‌. “எங்கேயோ 


போய்‌ படுத்துக்‌ கொண்டு விட்டானே... 


நாமெல்லாம்‌ 
சீக்கிரமாகப்‌ போய்‌ சேவிக்க முடியாத 


அளவுக்கு 
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எங்கேயோ கீழே (ஸ்ரீரங்கம்‌) படுத்திருக்கிறானே...!' என்று 
கவலைப்பட்டார்களாம்‌. 

வளமையின்புறு சோழ மண்டல 

வாழ்க்கை காரண மாகவே 

கருது செம்பொன்னம்பலத்திலோர்‌ 

கடவுள்‌ நின்று நடிக்குமே 

காவிரித்‌ திருக்கரையிலே ஒரு 

கருணை மாமுகில்‌ துயிலுமே! 

- ஒரு கவி சொல்கிறார்‌. சோழ வளநாடு 
சோறுடைத்து. 

“அன்னமாகிற பரபிரும்மத்தைப்‌ பெற்ற நாடு அது. 
அந்த ஸ்ரீரங்கத்திலே பள்ளி கொண்டிருக்கிறானே 
பரமாத்மா, அவனிருக்கிறபோது நமக்கென்ன குறை...? 
ராத்திரி பகலானாலென்ன ? பகல்‌ ராத்திரியானால்‌ தான்‌ 
என்ன? குரியன்‌ அஸ்தமித்தால்‌ என்ன...? சமுத்திரம்‌ வற்றி 
விட்டால்‌ என்ன...? என்‌ ரங்கநாதன்‌ இருக்கும்போது 
எனக்கென்ன குறை...?' என்கிறார்‌. 

இங்கே படுத்திருக்கிறவன்தான்‌ அங்கே நிற்பதாக - 

- திருவேங்கட மலைமேல்‌ நிற்பதாகத்‌ தெரிகிறது. 
ஆகையினாலே இவரிடத்திலே ஈடுபட்ட அழ்வார்‌, 
திருவேங்கட மலைக்குப்‌ போனார்‌. 

அவன்‌ ஏன்‌ அங்கே நிற்கிறான்‌...? 

தேவதைகளுடைய பிரார்த்தனையின்‌ பேரில்‌ அங்கே 
நிற்கிறான்‌. மேலே இருக்கிற தேவதைகளையெல்லாம்‌ கழே 
இறங்கி வரும்படிப்‌ பண்ணுகிறான்‌. 

நம்மை மேலே ஏறச்‌ சொல்கிறான்‌... அவர்களை 
இறங்கச்‌ சொல்கிறான்‌. அவர்களை இறக்கி, நம்மை ஏற்றி... 
இரண்டு பேரையும்‌ ஏக கோஷ்டியில்‌ நிற்க வைத்து, 
அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுகிறான்‌. 
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வானவர்க்குச்‌ சமமாய்‌ நம்மை ஏற்றி அனுக்கிரஹம்‌ 
பண்ணுகிறானே... அவனுடைய காருண்யத்தை என்ன 
வென்று சொல்வது! 


“ஏடுகொண்டல வாடா! வேங்கட ரமணா... உன்‌ 
தயையை நினைத்துக்‌ கொண்டால்‌ என்‌ உடம்பு 


நடுங்குகிறது... என்கிறார்‌ ஸ்வாமி தேசிகன்‌ ! 


'குகனோடு ஐவரானோம்‌, சுக்ரீவனோடு 
அறுவரானோம்‌', என்று சரணமடைந்தாரைச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொண்டான்‌. யாரோவான சபரிக்கு உயர்ந்த கதி 
கிடைத்தது. - இது ராமாயணத்தில்‌ என்றால்‌, கிருஷ்ணாவ 
தாரத்திலே, மாலை கட்டித்‌ தரக்கூடிய எளிய பூக்கார 
னுக்கும்‌, அஷ்டாவக்கிரைக்கும்‌, குசேலருக்கும்‌, 
கோபிகைகளுக்கும்‌ ஐச்வர்யத்தைக்‌ கொடுத்தது... 


- இந்த நிகழ்ச்சிகளையெல்லாம்‌ நினைத்துக்‌ 
கொண்டேன்‌. விசேஷமாக இத்தனை பேருக்கும்‌ அனுக்‌ 
இரஹித்தாயே... உன்‌ தயையை நினைக்கிற போது என்‌ 
உடம்பு நடுங்குகிறது! என்றார்‌. 


உயர்ந்தவர்கள்‌ அவனை வணங்காது போனால்‌ 
தாழ்கிறார்கள்‌, தாழ்ந்தவர்கள்‌ வணங்கினால்‌ 
உயர்கிறார்கள்‌. 

பகவான்‌ நம்மிடத்திலே விரும்புவது என்ன...? இந்த 
வணக்கம்தான்‌! வணங்கினால்‌ அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணு 
கிறான்‌. ஆச்ரயிப்பவர்களுக்கு அவன்‌ வத்ஸலன்‌. 

“எல்லோரும்‌ எனக்குச்‌ சமம்‌. துவேஷம்‌ கிடையாது; 
“இன்னார்‌ இனியார்‌ என்பது கிடையாது... என்கிறான்‌ 
பகவான்‌. அப்படியானால்‌, நல்ல மூறையிலே சாஸ்திரங்‌ 
களை அனுஷ்டிக்கக்கூடியவனும்‌ ஒன்றுமே செய்யாதவனும்‌ 
பகவானுக்கு ஒன்றுதானா? இந்த இரண்டு பேரையும்‌ 
அவன்‌ ஒன்றாக பாவித்தால்‌ அது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌...” 
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பகவானுடைய எண்ணத்தை நாம்‌ சரியாகத்‌ தெரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. அவன்‌ திருவடியை யார்‌ 
ஆச்ரயிக்கிறார்களோ, பற்றுகிறார்களோ அவர்களிடை 
யிலே வித்தியாசம்‌ பாராட்டமாட்டான்‌ என்பதுதான்‌ 
பொருள்‌. வணங்குகிற எல்லோரையும்‌ சமநோக்குடன்‌ 
அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுகிறான்‌. 


கன்றுகுட்டியினிடத்திலே பசு காட்டும்‌ அன்புக்கு 
வாத்ஸல்யம்‌ என்று பெயர்‌. 

துர்கந்தமான அகாரத்தைப்‌ பொதுவாகப்‌ பசு 
சாப்பிடாது. அனால்‌ அதன்‌ கன்றுக்குட்டி வந்து 
ஊட்டுகிறது. குட்டியின்‌ உடல்‌ முழுவதும்‌ நாற்றம்‌! சாண 
மெல்லாம்‌ படிந்து ஒரே துர்கந்தம்‌! அனால்‌ பசு என்ன 
பண்ணுகிறது...? கன்றுக்குட்டியின்‌ உடல்‌ முழுவதையும்‌ 
! நாக்காலேயே நக்குகிறது./ 

தனக்கு வேண்டிய அகாரத்திலே துர்கந்தம்‌ வீசினால்‌ 
தொட மாட்டேன்‌ என்றெ பசு... துர்கந்தமுள்ள குட்டியை 
நாவால்‌ வருடி பாலை வர்ஷிக்கிறது. இதை என்ன வென்று 
சொல்வது... 7 

இதுதான்‌ தன்‌ “வத்ஸத்‌'தினிடத்திலே கன்றுக்‌ 
குட்டியினிடத்திலே - பசு காட்டும்‌ அன்பு. 

இதே அன்புதான்‌ பகவானிடத்திலும்‌ காணப்‌ 
படுகிறது. 

யாரிடத்தில்‌ அன்பு வைக்கிறான்‌ அவன்‌... தன்‌ 
திருவடியை யார்‌ பற்றுகிறார்களோ, அப்படிப்பட்டவர்‌ 
களிடத்திலே விசேஷமான அன்பு இருக்கிறது. 

விபீஷணன்‌ சரணாகதி பண்ண வந்த போது, 
அவனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது என்று ராமனுக்குத்‌ 
தடையாய்‌ நிற்கிறான்‌ சுக்ரீவன்‌. ரொம்பத்‌ தீவிரமாகப்‌ 
பேசுகிறான்‌... 

அவனுக்குத்‌ தக்க விதமான பதில்‌ வைத்திருக்கிறார்‌ 
பகவான்‌. 


விபீஷணனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது என்று 
சுக்ரீவன்‌ தடையாக நின்ற போது பரமாத்மா சொன்னான்‌: 
“நீ யாரடா தடை பண்ணுவதற்கு... ?” 


அவனைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது என்பதற்காக 
ரொம்பத்‌ தீவிரமாகப்‌ பேசினான்‌ சுக்ரீவன்‌. “தக்க 
சமயத்திலே அவன்‌ முத்தண்ணாவைக்‌ கைவிட்டுவிட்டு 
வந்திருக்கிறான்‌... அவனைப்‌ போய்ச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளலாமா...?” என்று கேட்டான்‌. 

“இந்த தர்மத்தை நீ சொல்லலாமா... 2” என்றான்‌ 
பகவான்‌! நீ மட்டும்‌ என்ன பண்ணினாய்‌...? 
முத்தண்ணாவைக்‌ கைவிட்டு வந்தவன்தானே நீ...? 
தர்மத்தைச்‌ சொல்வதற்குக்‌ கூட உகந்த அதிகாரிகள்‌ 
வேண்டாமா...? யார்‌ வேண்டுமானாலும்‌ தர்மத்தைச்‌ 
சொல்வதா...?” என்று கேட்டான்‌. 

“இஷ்கிந்தையிலே அந்த ரிஷ்யமுகபர்வதத்‌ 
தாழ்வறையிலே நீ எனக்குக்‌ கிடைத்தாய்‌- சரணாகதி 
பண்ணினாய்‌- உன்னை நான்‌ ரக்ஷித்தேன்‌. சமுத்திர 
தரத்திலே இவன்‌ வந்து அடி பணிதிறான்‌... இவனையும்‌ 
நான்‌ ரக்ஷிக்கப்‌ போகிறேன்‌...” என்றான்‌. 

1 இருக்கிறது... அபயப்ரதான சாரத்திலே சுவாமி 
தேசிகன்‌ இதை விளக்குகிறார்‌; பெரிய வாச்சான்‌ 
Berner இதை வர்ணிக்கிறார்‌- ஒரு பசு இருக்கிறது: 
அதற்கு ஒரு கன்று இருக்கிறது... அந்தக்‌ கன்றுக்‌ குட்ட 


பெரிதா விடுகிறது... பசு இன்னொரு கன்றை ஈனுகிறதி: , 
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இந்த இரண்டாவது கன்றுக்குட்டி துள்ளி ஓடி வந்து, 
பசுவினிடத்திலே பாலைச்‌ சாப்பிட வருகிறது. அப்போது 
அந்த முதல்‌ கன்றுக்‌ குட்டி, இரண்டாவது பால்‌ சாப்பிடத்‌ 
தடையாக இருந்தால்‌ பசு என்ன பண்ணும்‌? தன்னுடைய 
குட்டியே அன போதிலும்‌, முதல்‌ கன்றை கொம்பால்‌ 
முட்டி, தூரத்‌ தள்ளிவிட்டு சின்னக்‌ கன்றுக்கு இடம்‌ 
கொடுக்கும்‌. 


அந்த மாதிரிதான்‌ பகவானும்‌... எத்தனை பேர்‌ 
அச்ரயிக்க வந்தாலும்‌ ரக்ஷிக்கிறேன்‌ என்கிறான்‌ அவன்‌. 
ஒருத்தரைத்தான்‌ அவன்‌ ரக்ஷிப்பான்‌ என்பது இல்லை. 


அவனை மாதிரி கல்யாண குணம்‌ படைத்தவர்‌ யார்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌ ! “அவன்‌ திருவடியைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு 
விட்டால்‌, அது ராக்ஷ்ஸ வர்க்கமாயிருந்தாலும்‌, தாவர 
மாயிருந்தாலும்‌, பக்ஷி விலங்காயிருந்தாலும்‌ எதுவாக 
இருந்தாலும்‌ சமநோக்கு கொண்டு அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணு 
கிறான்‌' என்று: பரத்வாஜ சம்ஹிதையிலே பரத்வாஜ 
மஹரிஷி அழகாக எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 


அந்த பரமாத்மா, ஆச்ரிதாளிடத்திலே வாத்ஸல்யம்‌ 
உடையவன்‌ - ஆச்ரித வத்ஸலன்‌ என்பது எப்படித்‌ 
தெரிகிறது என்று கேட்டால்‌, எல்லா பதார்த்தங்களிலேயும்‌ 
நிறைந்திருந்து, கூப்பிடுகிறபோதெல்லாம்‌ அவன்‌ ஓடோடி 
வருவதாலே தெரிகிறது. நம்மைக்‌ காக்க வைக்கக்‌ கூடாது 
என்பதற்காக ஓடி வரச்‌ சித்தமாயிருக்கிறான்‌ பரமாத்மா. 
எப்படி. கன்றானது பசுவின்‌ பின்னால்‌ ஒடுமோ, கன்றை 
முன்னால்‌ அழைத்துப்‌ போனால்‌ எப்படிப்‌ பின்‌ 
தொடருமோ, அப்படியே பரமாத்மா நம்மை விட்டு 
அகலாமல்‌ இருக்கிறான்‌. அதுதான்‌. அவனுடைய 
வாத்ஸல்யம்‌ என்கிற குணம்‌. ஒரு கணமும்‌ அவன நம்மை 
விட்டுப்‌ பிரிவதில்லை... நாம்‌ என்ன அதிவிடுவோமோ 
என்றெ பயம்‌ அவனுக்கு: 
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அவனைத்‌ தொலைத்து விட்டுக்‌ கஷ்டப்படுகிற 
வர்கள்‌ நாம்தான்‌! இதற்கு ஒரு கதையை ஞாபகப்‌ 
படுத்துகிறேன்‌- ஆசார்யர்கள்‌ சமத்காரமாய்ச்‌ சொல்லும்‌ 
கதை... முன்பு ஒரு முறை இதைச்‌ சொல்லியிருக்கிறேன்‌: 
கல்யாண காலத்திலே போட்ட ஒரு பவுன்‌ மோதிரத்தைத்‌ 
தொலைத்துவிட்டார்‌ ஒருத்தர்‌. “போயிடுத்தே போயிடுத்தே' 
என்று ஏகமாக வியசனப்படுகிறார்‌. நழுவி நடுத்தெருவிலே 
விழுந்ததே மோதிரம்‌... அது எங்கேயாவது வியசனப்‌ 
படுகிறதா? 'இவர்‌ கையிலே இத்தனை நாளாக இருந்‌ 
தேனே! இப்படிப்‌ பிரியும்படியாயிற்றே... என்று வருத்தப்‌ 
படுகிறதா? இல்லவே இல்லை! 

நாமெல்லாம்‌ யாரு...? மோதிரம்‌ மாதிரி! 
தொலைத்தவன்‌ யாரு...? பரமாத்மா! நம்மைத்‌ தொலைத்து 
விட்டு அவன்‌ கஷ்டப்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. நாமோ, 
ஒரு விசாரம்‌ இல்லாமல்‌ அசித்‌ பதார்த்தம்‌ மாதிரி வாழ்ந்து 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. நம்‌ நினைவு இல்லாமல்‌ ஒரு 
க்ஷ்ணமேனும்‌ அவன்‌ இருக்கிறானா...? இல்லை; கூடவே 
இருக்கிறான்‌ அவன்‌. அப்படிப்பட்டவனை தியானிக்காமல்‌ 
ஒரு க்ஷ்ணமாவது நாம்‌ இருக்கலாமோ! 


சந்தததாரையைப்‌ போல, அக்னியிலே நிறுத்தாமல்‌ 
தாரை விடுவது போல, அவன்‌ நினைவு அறுபடாமல்‌ தாம்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. ஒரு கணம்‌. அந்த நினைவு அகன்றாலும்‌ 
எதுவுமே செய்யத்‌ தோன்றாமல்‌ போய்‌ விடுகிற நிலையை 
நாம்‌ அடையவேண்டும்‌. 


அப்படி பகவத்‌ ஸ்மரணையோடு நாம்‌ வாழும்‌ 
காலம்தான்‌ இருந்த காலம்‌ ஆகிறது. அவன்‌ எப்போதும்‌ 
நம்முடைய ஸ்மரணையோடு இருக்கிறான்‌... நாமும்‌ 
அவனை ஸ்மரித்துக்‌ கொண்டே இருக்க வேண்டும்‌. 


இ ந்த மாதிரி இடைவிடாத ஸ்மரணம்‌ யாரிடத்திலே 
இருந்தது என்று கேட்டால்‌, பிரஹ்லாதனிடத்திலே 
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இருந்தது. பாம்பு கடித்தாலும்‌ சரி, விஷத்தைக்‌ 
கொடுத்தாலும்‌ சரி, மலையிலேயிருந்து உருட்டினாலும்‌ 
சரி... அறுபடாத ஸ்மரணம்‌. “காற்றில்லாத இடத்திலே ஏற்றி 
வைத்த விளக்கு போல' என்று பிரும்ம சூத்ரம்‌ சொல்கிறது 
இதை. 

கடைசி பிரயாணம்‌ என்று ஒன்று இருக்கிறதல்லவா 
நமக்கு... திரும்பியே வராத பிரயாணம்‌ ! அந்தப்‌ பிரயாணம்‌ 
வரையில்‌ அவனை நினைக்க வேண்டும்‌. அப்படி 
எம்பெருமான்‌ ஸ்மரணையுடன்‌ கடைசி வரை 
வாழ்ந்தவர்கள்‌ தான்‌ வாழ்ந்தவர்களாக அவார்கள்‌. 


நாரதீயத்தில்‌ ஒரு அழகான விஷயம்‌ வருகிறது: கங்கா 
நதி தீரத்திலே பல முனிவர்கள்‌ அமர்ந்திருக்கிறார்கள்‌. 
வசிஷ்டர்‌ உட்கார்ந்திருக்றொர்‌. வசிஷ்டருடைய பிள்ளை 
சக்தி. சக்தியுடைய பிள்ளை பராசர மஹரிஷி. விஷ்ணு 
புராணம்‌ எழுதியவர்‌ இவர்‌. ஸ்ம்ருதி கர்த்தா இவர்‌. தர்ம 
சாஸ்திரத்தையும்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. சின்னப்‌ பிள்ளையாக 
இந்த கங்கா நதி தீரத்திலே அவர்‌ இருக்கிறார்‌. ஏழு வயதே 
நிரம்பிய பிள்ளை. வசிஷ்டருக்குப்‌ பேரன்‌. அப்பா சக்தி 
இல்லாமல்‌ போனதால்‌ தாத்தா வசிஷ்டர்தான்‌ பராசரரை 
வளர்த்தார்‌. 


இப்படி பராசரர்‌ நின்று கொண்டிருந்த போது 
இன்னும்‌ பல மஹரிஷிகள்‌ அங்கே வந்தார்கள்‌. 
விச்வாமித்ராதி மஹரிஷிகள்‌ வந்தார்கள்‌. யாக்ஞவல்கியாதி 
மஹரிஷிகள்‌ வந்தார்கள்‌... அவர்களுள்‌ ஒருவராக மார்க்‌ 
கண்டேய மஹரிஷியும்‌ வந்தார்‌. வரும்போதே சுற்றிப்‌ 
பார்த்தார்‌... தான்‌ வணங்கும்படியான தவ 
யாராவது இருக்கிறார்களா என்று பார்த்தார்‌. வட்‌ 
உட்கார்ந்திருப்பதைப்‌ பார்த்தார்‌. வசிஷ்டரை, 6 டம 
உயர்ந்தவர்‌ யாராவது உண்டா என்று பார்த்தார்‌... 
பார்த்தவர்‌, வசிஷ்டரை வணங்கவேயில்லை. எல்லாரையும்‌ 
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௫ 
விட்டுவிட்டு இந்த ஏழு வயது பிள்ளை பராசரரை விழுந்து 
விழுந்து வணங்குகிறார்‌ மார்க்கண்டேயர்‌ ! 


நடுங்கிப்‌ போய்விட்டார்‌ பராசரர்‌. அவர்‌ கையைப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டு, “இது என்ன விபரீதமான 
அனுஷ்டானம்‌!” என்று கேட்டார்‌. 


“ஏழு கல்பயுகம்‌ வாழ்ந்த முனிவரான தாங்கள்‌ 
எங்கே? ஏழே வயதான குழந்தையான நானெங்கே! 
என்னைத்‌ தாங்கள்‌ வணங்குவதா... !” 


அதற்கு மார்க்கண்டேயர்‌ அன்று சொன்ன பதில்‌ 
என்னவென்றால்‌, “ஒருவருடைய வயதை, அவர்‌ வாழ்ந்த 
காலத்தைக்‌ கொண்டு நிர்ணயம்‌ பண்ணக்கூடாது. எதை 
வைத்து வயதை நிர்ணயிப்பது என்று கேட்டால்‌... ஒரு 
உதாரணம்‌: 


- விவசாயி ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌... தன்னுடைய 
நிலத்தைப்‌ பயிரிட்டு, அறுவடை செய்து, நெல்லைக்‌ 
கொண்டு வந்து களத்திலே அடித்து, அம்பாரமாகக்‌ குவித்து 
வைத்திருக்கிறான்‌. குவித்து வைத்த நெல்லை அவன்‌ 
அப்படியே அளப்பதில்லை... குவித்து வைத்த பிற்பாடு ஒரு 
காரியம்‌ நடக்கிறது. குவித்த நெல்லை முறத்திலே எடுத்து; 
தூற்றுதல்‌ என்று ஒரு காரியம்‌ நீளமாக தூற்றுதல்‌! தூற்றி, 
இப்படியும்‌ அப்படியும்‌ விற வேண்டும்‌. விசிறினால்‌ பதர்‌, 
அம்பு, தூசு எல்லாம்‌ அகன்று போய்‌ விடும்‌. நெல்‌ மணிகள்‌ 
இடையிலே தேறி நிற்கும்‌. அதை மறுபடியும்‌ சேர்த்து, 
அம்பாரமாகக்‌ குவித்து, அளந்து எடுப்பார்கள்‌. 


இதைப்‌ போலத்தான்‌... ஒருவன்‌ எத்தனை நாள்‌ 
வாழ்ந்தான்‌ என்பது. முக்யெமல்ல... பகவத்‌ 
ஸ்மசணையோடு அவன்‌ வாழ்ந்தானா என்பதுதான்‌ 
முக்கியம்‌! மீதி நாளெல்லாம்‌ தூசியை மாதிரித்‌ தள்ள 
மீவண்டியதுதான்‌! அது வாழ்ந்த நாளாகவே ஆகாது. 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $* 435 


அதனால்தான்‌ மார்க்கண்டேயர்‌ பராசரரைப்‌ 
பார்த்துச்‌ சொன்னார்‌: 

“ஏழு ஜன்மங்கள்‌ வாழ்ந்தாலும்‌ பகவத்‌ ஸ்மரணை 
யோடு நான்‌ வாழ்ந்த காலம்‌ ஐந்து வருடம்‌ தான்‌... ஏழு 
வயதே வாழ்ந்த நீ, - ஏழாவது வயது நடந்து கொண்டிருக்‌ 
கிறது - இந்த ஏழு வயதும்‌ பகவத்‌ ஸ்மரணையோடு இருந்து 
கொண்டிருப்பதனாலே, என்னைக்‌ காட்டிலும்‌ இரண்டு 
வயதுப்‌ பெரியவனாகிறாய்‌. அதனாலே உன்னை 
வணங்குகிறேன்‌...” என்றார்‌. 

ஆகையினாலே, வயோ நிர்ணயம்‌ என்பது பகவத்‌ 
ஸ்மரணையை வைத்து ஏற்படுகிறதேயொழிய, பெரியவரா 
யிருப்பதனாலே அல்ல. மகானாயிருந்தால்‌, அவர்‌ வயதில்‌ 
சிறுவனானாலும்‌ வணங்க வேண்டியவரே யாவார்‌. 

இரண்டு பாகவதோத்தமர்கள்‌ ஒருத்தரையொருத்தர்‌ 
சேவிக்கிறபோது அந்த சேவை யாருக்குப்‌ போகிறது என்று 
கேட்டால்‌, அவர்கள்‌ இருவருக்கும்‌ நடுவிலே விஷ்ணு 
நிற்கிறான்‌; பகவான்‌ நிற்கிறான்‌... அது அவருக்குத்தான்‌ 
போகிறது. அந்த வணக்கத்தை அவன்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதனாலே தோஷம்‌ சம்பவிக்காது; அந்த பாகவ 
தோத்தமர்களுக்கு ஏற்றம்தான்‌ அதிகரிக்கும்‌. 
பரமாத்மா 


அப்படிப்பட்ட உத்தமனான 
வாத்ஸல்யம்‌ 


நம்மிடத்திலே நினைவு உடையவன்‌. 
உடையவன்‌... நாமும்‌ அவனிடத்திலே நினைவு உடையவர்‌ 


களாய்‌ இருத்தல்‌ வேண்டாமோ!... 


ஆச்ரித வாத்ஸல்யம்‌! பகவானுடைய இந்த 
குணத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்ல ஆரம்பித்தால்‌ நிறுத்தவே 
மனம்‌ வராது... ஒரு கதைதான்‌ இப்போது ஞாபகத்துக்கு : 
வருகிறது: 


ட்‌ ஸரீரங்கத்திலே வேத பாடசாலையிலே ஒரு பையன்‌ 
அத்யயனம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. பாடசாலை 
யிலே மாசத்துக்கு நான்கு நாள்‌ “லீவ்‌” வரும்‌! எப்படி 
லெளகிகத்தில்‌ நான்கு நாள்‌ “லீவ்‌ வருகிறதோ, அதே போல 
வைதிகத்திலும்‌ நான்கு நாள்‌ “லீவ்‌'! கிருஷ்ண பக்ஷத்திலே 
அமாவாசை, பிரதமை இரண்டு நாள்‌ ':லீவ்‌'. சுக்ல 
பக்ஷ்த்திலே பெளர்ணமி., பிரதமை-இரண்டு நாள்‌ லீவ்‌! 
அந்த சமயத்திலே நான்கு நாட்கள்‌ அத்யயனம்‌ இல்லை. 
வித்யார்த்திகளை வீட்டுக்கு அனுப்பி விடுவார்கள்‌. 


நான்‌ சொன்ன இந்தப்‌ பையன்‌, அம்மாவைப்‌ பார்க்க 
வேண்டும்‌ என்று வருகிறான்‌... வருறெபோது அந்தக்‌ 
காவேரி அம்மா மண்டபக்‌ கரையிலே நிறைய கீரை 
விற்கிறது. ரையும்‌ கீரைத்‌ தண்டும்‌... இவனுக்குக்‌ கீரை 
யென்றால்‌ ரொம்ப இஷ்டம்‌. அந்தக்‌ கரையை நிறைய 
வாங்கிக்‌ கொண்டு போய்‌ அம்மாவிடம்‌ கொடுத்து, 
க ரை புளிப்பு பண்ணு, ரையைச்‌ சுண்டி வை... 
ன்‌ போய்‌ க்ஷவரம்‌ பண்ணிக்‌ - ்‌ ட்டுச்‌ 
கா்‌ வருகிறேன்‌...” ப தடட கனு விட்டு 
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நன்றாகக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌... அது சுக்ல பக்ஷத்து 

லீவு! பெளர்ணமி- அதனாலேதான்‌ க்ஷவரத்துக்குப்‌ 
போனான்‌. 


அம்மாவும்‌ சரி என்றாள்‌. அவளுக்கு ரொம்ப 
சந்தோஷம்‌. பத்துப்‌ பதினைந்து நாட்களுக்கு ஒரு தடவை 
தான்‌ வருகிறான்‌ இல்லையா...? அதனால்‌ ரொம்ப 
சந்தோஷம்‌ அவளுக்கு. 


என்ன பண்ணினான்‌, அந்தப்‌ பையன்‌ புறப்பட்டுப்‌ 
போய்விட்டான்‌. ஜீயர்புரத்திலே அவன்‌ அம்மா அழகாக 
கீரையைச்‌ சுண்டி வைத்தாள்‌. பத்து மணி ஆயிற்று, 
பதினோரு மணி ஆயிற்று, மத்தியானம்‌ ஒரு மணி ஆயிற்று... 
போன பையன்‌ திரும்பி வரவேயில்லை ! 


க்ஷவரம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளப்‌ போன பையன்‌ வரவே 
இல்லையே என்று மாத்ரு ஹ்ருதயம்‌ பரிதவிக்கிறது! 


வாசலில்‌ வந்து நின்று கொண்டு “ரங்கா! ரங்கா! 
ரங்கா” என்று அம்மா, பிள்ளையைக்‌ கூப்பிடுகிறாள்‌. 
அந்தப்‌ பையன்‌ காதிலே அது விழவே இல்லை. 


அவன்‌ காவேரியிலே நீச்சலடித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. எவ்வளவு நேரம்‌ பாருங்கள்‌! காலையில்‌ 
போனவன்‌, மத்தியானம்‌ ஒரு மணி வரைக்கும்‌ நீச்சல்‌! 
மாத்ருஹ்ருதயம்‌ பரிதவிக்க, சப்தம்‌ எழுகிறது... “ரங்கா: 
ரங்கா !” 


இந்த சப்தம்‌ - பையன்‌ காதில்‌ விழாத சப்தம்‌ 
அம்மா மண்டபக்‌ கரையைத்‌ தாண்டி, கோபுரத்தைத்‌ 
தாண்டி, கருடாழ்வார்‌ ஸந்நிதியைத்‌ தாண்டி திருமணத்‌ 
துணைத்‌ தாண்டி, உள்ளே கோவில்‌ கர்ப்பகிரஹத்தில்‌ 
படுத்திருக்கிறானே ரங்கநாதன்‌... அவன்‌ திருச்செவியிலே 
போய்‌ “ரங்கா! ரங்கா!” என்று விழுந்ததாம்‌. 
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அந்த ரங்கநாதன்‌ நினைத்தானாம்‌ - “அடாடா! 
எனக்கொரு அம்மா இல்லையே!” என்று! அந்த மாத்ரு 
ஹ்ருதயம்‌ - ஒரு தாயினுடைய கூப்பிடுதல்‌ என்பது 
எவ்வளவு சுவாரஸ்யமாக இருக்கிறது ! “இப்படி ஒரு அம்மா 
இல்லாமல்‌ நான்‌ இருக்கிறேனே... என்று பரமாத்மாவுக்கு 
ரொம்ப வியசனமாம்‌. 


“அவள்‌ பிள்ளைக்குத்தானா ரங்கா என்று பெயர்‌...? 
எனக்கும்தானே ரங்கா என்று பெயர்‌... நானே போகிறேன்‌... 
என்று ளெம்பிவிட்டானாம்‌. 


கிளம்பி, பளபள பளபளவென்று அந்த அம்மா 
எதிரிலே வந்து நின்றான்‌. அவன்‌ எங்கே போய்‌ க்ஷவரம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டானோ தெரியவில்லை! அந்தப்‌ பையன்‌ 
க்ஷவரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு வந்தால்‌ எப்படி 
இருப்பானோ அப்படியேயிருக்கிறான்‌. 


உள்ளே வந்து, “அம்மா பசிக்றெதே...” என்கிறான்‌. 


“வாடாப்பா... இத்தனை நாழி எங்கே போயிருந்தே...” 
என்று இலையை எடுத்துப்‌ போட்டு பிரசாதத்தைப்‌ 
பரிமாறி, கரையைப்‌ போட்டால்‌... இந்தக்‌ குழந்தை சாப்பிட 
மாட்டேனென்திறது! அந்தப்‌ பிள்ளையாய்‌ இருந்தால்‌ 
எப்போதோ சாப்பிட்டிருக்கும்‌! 


“நீ பிசைந்து ஊட்டினால்தான்‌ சாப்பிடுவேன்‌” 
என்றெது இந்தப்‌ பிள்ளை. 


அந்த மாதா ஆச்சர்யப்பட்டு, இந்தக்‌ குழந்தை 
இப்படிக்‌ கேட்டுிறானே என்று எடுத்து, ஒரு கையால்‌ 
விசிறிக்‌ கொண்டே ஒரு கையால்‌ கவளம்‌ கவளமாக 
சாதத்தை வாயிலே ஊட்டுதிறாள்‌. 


உலகம்‌ உண்ட பெருவாயன்‌, கவளம்‌ கவளமாக 
விழுங்குகிறான்‌. 
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அந்த அம்மா, குழந்தை இப்படிச்‌ சாப்பிடுகிறதே 
என்று அச்சர்யப்பட்டுப்‌ போய்‌ விட்டாள்‌. உலகத்திலே 
அம்மாவுடைய கண்தான்‌ படாது என்று சொல்லுவார்கள்‌. 
அனால்‌ அந்த அம்மாவின்‌ கண்ணே பட்டு விட்டது! 
ஏனென்றால்‌, பாத்திரத்திலே ஒரு அரைக்‌ கரண்டிதான்‌ 
மிச்சமிருக்றெது! மீதி மொத்தத்தையும்‌ குழந்தை சாப்பிட்டு 
விட்டது. 


உடனே அவள்‌ பார்த்தாள்‌... அந்த அரைக்‌ 
கரண்டியையும்‌ அது சாப்பிட்டிருக்கக்‌ கூடாதோ என்று 
ஒரு நிமிஷம்‌ நினைக்கிறாள்‌... 


அதற்குள்ளே இந்தக்‌ குழந்தை, “அம்மா, நான்‌ போய்‌ 
வருகிறேன்‌... மீதி வித்யார்த்திகளெல்லாம்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டிருப்பார்கள்‌...” என்று கிளம்பி விட்டது. 

இவள்‌ என்ன பண்ணினாள்‌... கதவைச்‌ சாத்திக்‌ 
கொண்டு மிச்சமிருக்கிற பிரசாதத்தைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டு அந்த அரைக்கரண்டி கீரையைக்‌ குத்திக்‌ 
கொண்டாள்‌... அப்படிக்‌ குத்திக்‌ கொள்கிறபோது, தபத்ப 
வென்று கதவிடிக்றெ ஓசை! 

“அம்மா! ரொம்ப பசிக்றெது! கீரைப்‌ புளிப்பு 
பண்ணிட்டியா...” கேட்டபடி வந்தான்‌ மகன்‌! 

“இப்பதானேடா சாப்பிட்டே...? நிறைய 
போட்டேனே... ஊட்டச்‌ சொன்னாயே, ஊட்டினேனே...? 

“நானா? நான்‌ எங்கே வந்தேன்‌...? நான்‌ எங்கே 
சாப்பிட்டேன்‌? காலையில்‌ எட்டு மணிக்குப்‌ போனவன்‌ 
இப்பத்தானே வரேன்‌... கேசவனைக்‌ கேளு, கோவிந்தனைக்‌ 
கேளு, மாதவனை வேணுமானாலும்‌ கேளு...” 

“பின்னே, வந்தது யார்‌? சாப்பிட்டது யார்‌...” என்று 
நடுங்குகிறாள்‌ அவள்‌. 
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அப்போது... பரமாத்மா சேஷசாயியாக அவளுக்‌ 
கெதிரில்‌ ஒரு க்ஷணம்‌ தோன்றினான்‌. ஒரு க்ஷணம்‌ 
ரங்கனாகவும்‌ ஒரு க்ஷணம்‌ புத்திரனாகவும்‌ காட்‌இ 
கொடுத்தான்‌. அவன்‌ மாறி மாறி காட்சி கொடுப்பதைப்‌ 
பார்த்து, நடுங்கிப்‌ போய்விட்டாள்‌ அவள்‌ ! 


“இடக்கை வலக்கை தெரியாத அஞ்ஞானியான என்‌ 
பேரில்‌ இவ்வளவு காருண்யமா£... உன்‌ பெயரை என்‌ 
பிள்ளைக்கு வைத்ததனாலேதான்‌ இந்த லாபம்‌! “ரங்கா 
ரங்கா” என்று கூப்பிட்டதனாலேதானே இந்தப்‌ பலன்‌... 
வேறு பெயர்‌ வைத்திருந்தால்‌ இந்த லாபம்‌ கிடைத்‌ 
திருக்குமா...? பிரபோ! என்னிடத்தில்‌ இவ்வளவு கருணை 
வைத்திருக்கிறாயே!”” என்று கதறி அழுகிறாள்‌... 


இந்தச்‌ சம்பவத்தை ஞாபகப்படுத்த, இன்றைக்கும்‌ 
ரங்கநாதன்‌ ஜீயபுரத்திலே எழுந்தருள்கிறான்‌. சுண்டிய 
கீரையை நைவேத்தியம்‌ கொள்கிறான்‌. எல்லோருக்கும்‌ அது 
வினியோகமும்‌ அகிறது. 

கோயிலில்‌ பள்ளி கொண்டிருக்கிற, அர்ச்சாவ 
தாரத்துப்‌ பரமாத்மா எவ்வளவு நிஜம்‌! எவ்வளவு உண்மை! 
நம்‌ வார்த்தைகளை அவன்‌ கேட்கிறானே ! நாம்‌ சொல்லும்‌ 
நாமாவைக்‌ கேட்குறானே... அவனுக்கு நம்மிடத்திலே 
எவ்வளவு காருண்யம்‌? எவ்வளவு வாத்ஸல்யம்‌! 

- இது ரங்கநாதனுடைய பெருமை! 


முக்குறும்பறுத்த நம்பி என்று பெயர்‌ திருவேங்கட 
மூடையானுக்கு. கியாதி, லாப, பூஜையை அறுப்பவன்‌ ! 


ள்‌ கியாதிக்காக - புகழுக்காக - ஒரு காரியத்தைப்‌ 


பண்ணுவதோ, பூஜைக்காக - மற்றவர்கள்‌ கொண்டாடு 
வார்கள்‌ - என்பதற்காகவோ அதனால்‌ தனக்கு லாபம்‌ 


என்பதற்காகவோ காரியத்தைப்‌ பண்ணினால்‌ அதை 
அவன்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள மாட்டான்‌. 
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, தொண்டைமான்‌ சக்ரவர்த்தி நித்தியம்‌ ஆயிரம்‌ 
சுவர்ண புஷ்பங்களைக்‌ கொண்டு அவனை அர்ச்சனை 
செய்தார்‌. ஒவ்வொரு புஷ்பமும்‌ ஒரு சவரன்‌! அந்தத்‌ 
திருவேங்கடமுடையானுடைய திருவடியிலே நித்யம்‌ 
சஹஸ்ரநாமத்தைச்‌ சொல்லி அர்ச்சனை நடக்கும்‌. 

ராத்திரி கதவைச்‌ சாத்திவிட்டுப்‌ போய்‌, பிராதஹ்‌ 
காலத்திலே “கெளசல்யா சுப்ரஜா' என்று சுப்ரபாதம்‌ 
சொல்லிக்‌ கதவைத்‌ திறந்தால்‌, சுவர்ண புஷ்பம்‌ 
மொத்தமும்‌ கீழே தள்ளப்பட்டிருக்கும்‌ - பகவானுடைய 
திருவடியிலே மண்ணாலான ஒரு புஷ்பம்‌ வைக்கப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌! 

எல்லோரும்‌ நடுங்கினார்கள்‌ ! ராஜாவே 
நடுங்கினான்‌. மண்ணாலான புஷ்பத்தைக்‌ கொண்டு 
பகவானுக்கு அர்ச்சனை பண்ணலாமா? யார்‌ அப்படிப்‌ 
பண்ணியது?... என்று கேள்வி. இரண்டு மூன்று நாட்கள்‌ 
பார்த்தார்கள்‌. அப்புறம்‌ ராஜாவே சீல்‌ வைத்துச்‌ சாவியை 
எடுத்துக்‌ கொண்டு போனான்‌... அதற்கடுத்த நாள்‌ வந்து 
பார்த்தபோதும்‌ அதே போல்‌ மண்ணாலான புஷ்பம்‌ 
காணப்பட்டது! 

ஆஸ்தான ஜோசியர்களைக்‌ கூப்பிட்டுக்‌ 
கேட்டபோது, யாரோ ஒருத்தர்‌ எங்கேயோ சமர்ப்பிப்பதை 
பரமாத்மா இங்கே ஏற்கிறான்‌' என்று சொன்னார்கள்‌. 

எல்லோரும்‌ அந்த ஆளைத்‌ தேட ஆரம்பித்தார்கள்‌. 
பார்த்தால்‌, மலையடி. வாரத்திலே பானை பண்ணி விற்கும்‌ 
படியான ஒரு ஏழைக்‌ குயவன்‌, அவன்‌ தள்ளாத 
வயதானவன்‌. கதறி அழுகிறான்‌. 

அவன்‌ வீட்டிலே மண்ணாலேயே பகவான்‌ 
திருவுருவம்‌ பண்ணி வைத்திருக்கிறான்‌. 

பானை பண்ணிவிட்டு, கையிலே மிச்சம்‌ மீதி 
இருக்கிற மண்ணைச்‌ சேர்த்து ஒரு புஷ்பம்‌ மாதிரி பண்ணி, 
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வைப்ப பபப ப பப்ப ப பப அ ப 
தான்‌ வைத்திருக்கிற அந்த மண்ணாலான பிம்பம்‌ முன்பு 
சமர்ப்பிக்கிறான்‌ ! 

“ஹே பிரபோ! நீ உத்தம ஸ்தானத்தில்‌ இருக்கிறாய்‌... 
நான எங்கேயோ இருக்கிறேன்‌... உன்னுடைய திருவடியை 
வந்து சேவிக்கும்படியான பாக்கியம்‌ எனக்கு உண்டா? 
வேறு கதி யார்‌ எனக்கு? நோற்ற நோன்பில்லாதவன்‌ 
நான்‌...” என்று கதறி. அழுகிறான்‌. 

“இந்த புஷ்பத்தை நீ சுவீகரித்து அனுக்கிரஹம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌...” என்கிறான்‌. 

எங்கேயோ தன்னுடைய குடிசையிலே கதறியழுது 
மண்ணாலான புஷ்பத்தை சமர்ப்பித்தால்‌, தன்னுடைய 
ஸ்தானத்திலே உத்தம ஸ்தானத்திலே - திருவடியிலே அதை 
ஏற்று, சுவர்ண புஷ்பங்கள்‌ ஆயிரத்தெட்டையும்‌ கீழே தள்ளி 
விட்டானே பரமாத்மா...! அப்போது பரமாத்மா எதைப்‌ 
பார்க்கிறான்‌ ?... 

உத்தமமான. பக்தியைத்தான்‌ அவன்‌ பார்க்கிறானே 
யொழிய கியாதி, லாப, பூஜைக்காக ஒரு காரியத்தைப்‌ 
பண்ணினால்‌ பரமாத்மா ஏற்பானா...? ' 


அப்படிப்பட்ட உத்தமமான பக்தி உடையவர்‌ 
களுக்கே அவன்‌ வத்ஸலனாய்‌ இருக்கிறான்‌. 


நம்மிடத்திலே உள்ளன்போடு விசேஷமான 
அன்புடன்‌ . கூடிய அச்ரித வத்ஸலனாக பரமாத்மா 
இருக்கும்போது, அவனை நெருங்கி, “ஹே பிரபோ! நீ 
என்னிடத்திலே வைத்திருக்கிற அன்பு அதிகம்‌; நான்‌ 
உன்னிடத்தில்‌ வைத்துள்ளதோ குறைவு...” என்று சொல்ல 
வேண்டும்‌. அதை அவனே கூட சொல்லியிருக்கிறான்‌. 

கீதையிலே பரமாத்மாவினுடைய வாக்கை கவனிக்க 
வேண்டும்‌. 

“எனக்கு ஞானிகள்‌ என்றால்‌ ரொம்ப பிடிக்கும்‌. 
ஞானிகளுக்கும்‌ என்னைக்‌ கண்டால்‌ ரொம்ப பிடிக்கும்‌. 
எனக்கு ரொம்பவும்‌ ப்ரியமான ஞானியை நான்‌ பெற்ற 
பிற்பாடு விடுவேனா... என்று கேட்கிறான்‌ பரமாத்மா. 
“அப்படிப்பட்ட ஞானி கிடைத்துவிட்டால்‌ அப்படியே 
சிக்கெனப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்வேன்‌' என்கிறான்‌. 

ஒருத்தர்‌ கேட்டார்‌, “பகவான்‌ நம்மிடத்தில்‌ அன்பு 
வைப்பது நல்லதா? நாம்‌ அவனிடத்திலே அன்பு வைப்பது 
நல்லதா... ?” 

அந்தக்‌ கேள்வியே தப்பு! மாற்ற வேண்டிய கேள்வி! 
கேள்வியை எப்படி கேட்க வேண்டும்‌...” 

நீ பகவானிடத்திலே வைத்திருக்கிற அன்பு அதிகமா, 
அந்த பகவான்‌ உன்னிடத்திலே வைத்திருக்கிற அன்பு 
அதிகமா...?” - இப்படித்தான்‌ கேட்க வேண்டும்‌. 

பார்த்தோமானால்‌, அவன்‌ நம்மிடத்திலே 
வைத்திருக்கும்‌ அன்புதான்‌ அதிகம்‌. நாம்‌ அவனிடத்தில்‌ 
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வைத்திருக்கும்‌ அன்பு குறைவு... அக்கம்பக்கத்தில்‌ 
வைத்திருக்கிற விச்வாசம்‌ கூட நமக்கு பகவானிடத்தில்‌ 
கிடையாது! 

எம்பெருமானிடத்திலே விசேஷ பக்தியோடு இருக்க 
வேண்டும்‌ என்பதை ராமாயணத்திலே ஒரு உதாரணம்‌ 
காட்டித்‌ தருகிறது. 

அங்கேயிருந்து வந்த பரதன்‌ மூலமாக, அப்பா 
மாண்டு விட்டார்‌ என்ற விருத்தாந்தத்தை ராமன்‌ 


கேட்டான்‌. கேட்டவுடன்‌ துடிதுடித்தான்‌. துடித்தவன்‌ 
என்ன சொல்கிறான்‌...? 


“அப்பா! நான்‌ காட்டுக்குப்‌ போனேன்‌ என்பதைக்‌ 
கேட்டே உயிரை விட்டாய்‌ நீ... இந்த உலகத்தை விட்டு நீ 
போய்விட்டாய்‌ என்று கேட்டும்‌ இன்னும்‌ நான்‌ உயிரோடு 
இருக்கிறேனே...! நீ என்னிடத்தில்‌ கொண்ட அன்பு 
எங்கே...? நான்‌ உன்னிடத்தில்‌ வைத்திருக்கும்‌ அன்பு 
எங்கே...?!” 

-இங்கே ராமன்‌ சொல்வது, பரமாத்மாவுக்கும்‌ 
நமக்கும்‌ இருக்க வேண்டிய உயர்ந்த உறவு முறை! 

அவனிடத்திலே நாம்‌ வைக்கிற அன்பு ரொம்ப 
சொற்பம்‌. ஏனென்றால்‌ இந்த பிரகிருதி மண்டலத்திலே 
காலம்‌ கட்டுப்படுத்துகிறது நம்மை. அதற்கும்‌ மேலே, சரீரம்‌ 
இடங்கொடுக்கமாட்டேனென்கிறது. பலவிதமான 
இடைஞ்சல்கள்‌...! இந்த உலகத்திலே இவ்வளவையும்‌ 
மீறி,அவனிடத்திலே அன்பு வைக்க வேண்டுமானால்‌ 
எவ்வளவு கஷ்டம்‌! அவனிடத்திலே நெருங்குவதற்கு 
எத்தனை தடைகள்‌! இவ்வளவையும்‌ மீறி ஒருவன்‌ 
பகவானிடத்தில்‌ வாத்ஸல்யத்தோடு பக்தி வைத்து 
விட்டானானால்‌, அவனை பகவான்‌ விட்டுவிடுவானா? 

அவன்‌ வாத்லல்யம்‌ நிரம்பியவனாயிற்றே... அதனால்‌ 
விடமாட்டான்‌. பக்கத்திலேயே இருந்து ரக்ஷிப்பான்‌: 


[i 
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அவ்வாறு அவன்‌ ரக்ஷிப்பான்‌ என்பது பாரத யுத்தத்திலே 
தெரிகிறது... 
அர்ஜுனனுக்கும்‌ கர்ணனுக்கும்‌ யுத்தம்‌ நடக்கிறது. i 

கிருஷ்ண பரமாத்மா சாரதியாய்‌ இருந்து ஓட்டுகிறார்‌. 

அர்ஜுனன்‌ கர்ணவுடைய ரதத்துக்கென்று பாணப்‌ 
பிரயோகம்‌ பண்ணுகிறான்‌... கர்ணனுடைய ரதம்‌ 
முப்பத்தைந்து மைல்‌ பின்னாலே போய்‌ விழுகிறது. கர்ணன்‌ 
பாணப்‌ பிரயோகம்‌ பண்ணுகிறான்‌. அர்ஜுனனின்‌ ரதத்‌ 
தட்டு முப்பது மைல்‌ தள்ளிப்‌ போய்‌ விழுந்தது. 

அந்த சமயத்திலே அர்ஜுனனுக்கு கர்வம்‌ வந்து 
விட்டது! இவனடித்தால்‌ முப்பத்தைந்து மைல்‌ போயிற்று, 


கர்ணன்‌ அடித்ததோ முப்பது மைல்தான்‌ போயிற்று 


என்றெ கர்வம்‌! 

உடனே அர்ஜுனன்‌ என்ன பண்ணினான்‌, 
முன்னாலே உட்கார்ந்திருந்த பரமாத்மாவின்‌ முதுகிலே ஒரு 
தட்டு தட்டினான்‌! 

“பாவா! கிருஷ்ணா! என்‌ பராக்கிரமத்தை நீ 
பார்த்தாயா... ?” 

“நான்‌ அடித்தேன்‌, முப்பத்தைந்து மைல்‌ பின்னாலே 
போய்‌ விட்டது. அவன்‌ அடித்தான்‌, முப்பது மைல்தான்‌ ' 
பின்னால்‌ போயிற்று... பார்த்தாயா என்‌ பராக்கிரமத்தை...” 

“அடுலனா!” என்றான்‌ தெலுங்கில்‌ பரமாத்மா. 
“அடுலனா' என்றால்‌ “அப்படியா ?' என்று அர்த்தம்‌! 

அப்படியா... என்றால்‌ ஏதோ நடக்கப்‌ போகிறது 
என்று அர்த்தம்‌. 

பகவான்‌ அப்படியா” என்றால்‌ போச்சு! அவன்‌ ஒரு 
சின்ன சிரிப்பு சிரித்தாலே போச்சு! 

அவன்‌ ஒரு சின்ன சிரிப்பு சிரித்தால்‌ அதில்‌ ஆயிரம்‌ 
அர்த்தம்‌ இருக்கும்‌. “இதற்குச்‌ சிரித்தான்‌, அதற்குச்‌ 
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சிரித்தான்‌, இதற்குச்‌ சிரித்தான்‌, இதற்காகச்‌ சிரித்திருக்கக்‌ 
கூடும்‌. அதற்காகச்‌ சிரித்திருக்கக்‌ கூடும்‌; இதற்காகவும்‌ 
இரித்திருக்கக்‌ கூடும்‌... என நாம்‌ யூகங்களை எழுதிக்‌ 
கொண்டேயிருக்க வேண்டியதுதான்‌. நாம்‌ எழுதியதை 
யெல்லாம்‌ தாண்டி வேறேதேனும்‌ ஒன்றிற்குச்‌ சிரித்‌ 
திருப்பான்‌ அவன்‌ ! 

அந்த அசுரன்‌ - நரகாசுரன்‌ - வந்து சித்ரவதை 
பண்ணுகிறான்‌. அவனை நீ அடக்கி ஆள வேண்டும்‌” என்று 
பகவானிடத்திலே வந்து சரணாகதி பண்ணுகிறான்‌ 
இந்திரன்‌. 

இந்திரன்‌ வருகிறபோது பரமாத்மா ஒரு புன்முறுவல்‌ 
பூத்தானாம்‌. 


ஏன்‌...? 


ப “இப்படி, காரியம்‌ அக வேண்டும்‌ என்று வந்து 
சேவிக்கிறானே...? நாளைக்கு யுத்தம்‌ பண்ணப்‌ போகிறானே 
நம்மோடு - பாரிஜாத விருக்ஷ்த்துக்காக வந்து சண்டை 
போடப்‌ போகிறானே...' என்று இந்திரனின்‌ நிலைமையைப்‌ 

. பார்த்துச்‌ சிரிக்கிறான்‌, சர்வஜ்ஞனான பரமாத்மா! 

அக... அவன்‌ சிரித்தால்‌ அதற்கு ஆயிரம்‌ அர்த்தம்‌ 
இருக்கும்‌! இப்படி கிருஷ்ணாவதாரத்திலே ஒவ்வொரு 
சிரிப்புக்கும்‌ ஆயிரம்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே 


போகலாம்‌. 


அதனால்‌, அர்ஜுனன்‌ பேசுவதைக்‌ கேட்டும்‌ 
பகவான்‌ “அடுலனா' என்று சிரித்தான்‌. 

சிரித்தவன்‌ என்ன பண்ணினான்‌... மேலே 
துவஜத்திலே ஆஞ்சனேயன்‌ இருக்கிறான்‌... அவனைப்‌ 
பார்த்து, “கீழே குதி” என்றான்‌. 

“இது மொத்தத்தையும்‌ நீ பிடித்துக்‌ கொள்‌...” என்று 
குதிரையின்‌ கடிவாளக்‌ கயிறுகளை அர்ஜுனன்‌ கையிலே 
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கொடுத்தான்‌. ரதத்தை விட்டு ழே இறங்கினான்‌. இறங்க, 
ஆஞ்சநேயன்‌ தோளில்‌ கையைப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு 
பேசினான்‌. 


“அர்ஜுனா! அன்னிக்கு திரேதா யுகத்திலே இந்த 
ஆஞ்சநேயனோடு ஒரு ரகசியம்‌ சொல்ல வேண்டி யிருந்தது. 
அதற்கு அவகாசமே கிடைக்காமல்‌ போய்விட்டது. 
இப்போது தான்‌ ஞாபகம்‌ வந்தது... அகையினாலே 
கொஞ்சம்‌ நாழி நீ ஒட்டிக்கொண்டிரு... இந்த அஞ்ச 
நேயர்கிட்டே அந்த ரகசியத்தைச்‌ சொல்லிவிட்டு வந்து 
விடுகிறேன்‌...” என்று அஞ்சநேயரோடு அந்தர்தானமாகி 
விட்டான்‌. பரமாத்மா மறைந்து போய்‌ விட்டான்‌. 

அப்போது கர்ணனுக்கும்‌ அர்ஜுனனுக்கும்‌ யுத்தம்‌ - 
மறுபடியும்‌ நடந்தது. மறுபடியும்‌ கர்ணன்‌ பாணப்‌ 
பிரயோகம்‌ பண்ணினான்‌. நூற்றம்பைது மைல்‌ பின்னாலே 
போய்‌ விழுந்தது ரதம்‌! ரதம்‌ ஒரு பக்கம்‌ - அர்ஜுனன்‌ ஒரு 
பக்கம்‌! தலையிலே அணிந்து கொண்டிருந்த கிரீடம்‌ கீழே 
விழுந்தது. ஒவ்வொன்றையும்‌ எடுத்து சரி தட்டுவதற்குள்‌ 
பிராணன்‌ போகிறது. அவ்வளவு சிரமப்பட்டு எடுத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌ ! 

எல்லாம்‌ முடிந்து, கிரீடத்தைப்‌ போய்‌ எடுக்றெபோது 
அர்ஜுனனுடைய முதுகிலே இலேசாகத்‌ தட்டினான்‌ 
பகவான்‌. 

“பாவா அர்ஜுனா! உன்‌ பராக்கிரமத்தை நான்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறேனடா !” என்றான்‌. 

நடுங்கிப்‌ போய்விட்டான்‌ அர்ஜுனன்‌. 

ஆஞ்சநேயன்‌ இருக்கிறபோது, முன்னாலே 
ரதசாரதியாக பரமாத்மா, விச்வாத்மா - உட்கார்ந்திருக்கிற 
போது, இவ்வளவு பலம்‌ அர்ஜுனனுக்கு இருக்கிற போதே 
கர்ணன்‌ அவனை முப்பது மைல்‌ பின்னால்‌ தள்ளுகிற:. ன்‌ 
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பகவான்‌ கேட்கிறான்‌; “நீ பலவானா? உன்னை 
ஒவ்வொரு கணத்திலேயும்‌ காக்கும்‌ நான்‌ இல்லையேல்‌ உன்‌ 
கதி என்ன? அதை மறந்து, 'பார்த்தாயா என்‌ பராக்‌ 
இரமத்தை' என்று கேட்கிறாயே...?” 

அர்ஜுனன்‌ உண்மையை உணரும்படி பண்ணி 
விட்டான்‌ பரமாத்மா. 


இப்போது நாமும்‌ உணர வேண்டும்‌. என்ன உணர்‌ 
வேண்டும்‌ என்றால்‌, கூடவே இருந்து, பகவானுடைய 
பெருமையைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டேயிருந்து அவனை 
அனுபவித்த அர்ஜுனனுக்கே விவேகம்‌ வரவில்லையே... 
நமக்கு எங்கேயிருந்து வரும்‌?! அவனோடு பழகவில்லையே 
அவனுடன்‌ பேசி மகிழவில்லையே...!' ஏதோ இருப்பதை 
படித்து வைத்துக்‌ கொண்டு சொல்கிறோம்‌ - இது லாபமா? 
ஏதோ கேட்கிறோம்‌ - இது 'பிரயோஜனமா? அவனுடன்‌ 
பேச வேண்டாமா? அவனோடு உரையாட வேண்டாமா? 
உரையாடியவனுடைய நிலையே ஒரு க்ஷணம்‌ மறந்து 
போய்‌, “நான்தான்‌ எல்லாம்‌ பண்ணுகிறேன்‌” என்று 
அகங்காரம்‌ வந்து விடுகிறதே! அர்ஜுனனுக்கு வந்ததே! 
அது நம்மைப்‌ போன்றோருக்குக்‌ கட்டாயம்‌ வரும்‌ என்பது 
தான்‌ உண்மை. அப்போது நாம்‌ இந்தக்‌ கதையை 
நினைத்துப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. கதையை 
நினைத்துக்‌ கொண்டு ஜாக்கிரதையாக இருக்க வேண்டும்‌. 


| லை 
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அர்ஜுனனுக்கு பகவான்‌ உண்மையை உணர்த்தி 
யதைச்‌ சொன்னேன்‌. 

நமது இந்த சரீரமே ஒரு ரதம்‌. இந்த்ரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
குதிரைகள்‌; மனமானது கடிவாளம்‌; புத்தியானது சாரதி, 
நமது புத்தியிலே பிரவேசித்து பரமாத்மா செயல்படுத்து 
கிறான்‌. அர்ஜுனனுக்கு அருகிலேயே இருந்து வழி 
காட்டினான்‌. உண்மையை உணரச்‌ செய்தான்‌. அதே போல்‌ 
நம்‌. அருகிலேயே இருந்து நம்மையும்‌ ரக்ஷிக்கிறான்‌. 

.. கவனித்துப்‌ பார்த்தோமானால்‌, விஷ்ணு என்கிறவன்‌ 
எங்கேயோ இல்லை... சமீபத்திலேயே தான்‌ இருந்து 
_ ரக்ஷிக்கிறான்‌. அதனால்‌ தான்‌ திரெளபதி வஸ்த்ராப 
ஹரணம்‌ நடக்கிறபோது “ஹே கிருஷ்ணா! துவாரகா 
வாஸி! யாதவ நந்தனா!” என்று அவள்‌ அழைத்தாள்‌. 

“நீ வைகுண்டத்தில்‌ இருக்கிற போது இந்த அக்கிரமம்‌ 
நடந்தால்‌ கூட நான்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வேன்‌. பூலோகத்தில்‌, 
துவாரகையில்‌ இருக்கிற போது இந்த மாதிரி தப்பு 
நடக்கிறதே! இது பாவ்யமா? நீ இவ்வளவு அருகாமையில்‌ 
இருக்கிறபோது தப்பு நடக்கலாமா...?”” என்று கேட்கிறாள்‌ ! 

பரமாத்மா எங்கேயோ இல்லை; பக்கத்திலேயே 
இருக்கிறான்‌. அவள்‌ வேண்டிக்‌ கொண்டதும்‌ அவளுக்குப்‌ 
புடைவை சுரந்தது... புடவை சுரந்தவுடனே அவள்‌ 
ரக்ஷிக்கப்பட்டாள்‌. 

66வ்வொரு அவதாரத்திலேயும்‌ ஒரு குறை 
பகவானுக்கு. ராமாவதாரத்திலே ஒரு குறையாம்‌... 
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என்ன குறை? 


மைத்துனன்‌ பொரியிட்ட சம்பாவனை என ஒன்று 
கல்யாணங்களில்‌ பண்ணுவதுண்டு. லாஜஹோமத்தின்‌ 
போது மனைவியின்‌ சகோதரன்‌ பக்கத்தில்‌ வந்து 
உட்கார்ந்து கொண்டு பொரியை எடுத்துக்‌ கொடுக்க 
வேண்டும்‌. அப்படிக்‌ கொடுப்பதற்காக மைத்துனனை 
கெளரவிப்பதுதான்‌ பொரியிட்ட சம்பாவனை. 


ராமாவதாரத்திலே ஒரு கஷ்டமாம்‌ பகவானுக்கு... 
சீதையோடு கூடப்‌ பிறந்தவர்கள்‌ ஒருத்தரும்‌ இல்லை! அது 
கிருஷ்ணாவதாரத்திலே தீர்ந்து போய்‌ விட்டது! ஏகப்பட்ட 
மைத்துனர்கள்‌ அந்த அவதாரத்திலே ! 


ஆனால்‌ கிருஷ்ணாவதாரத்தில்‌ வேறு ஒரு குறை! 
அது என்ன? அன்றைய தினம்‌ திரெளபதி அழைத்த 
பொழுது, நாம்‌ போய்‌ உடனே அவளை ரக்ஷிக்க 
வில்லையே. அந்தக்‌ குறை, கடன்‌ அடைக்க முடியாமல்‌ 
வட்டி ஏறிப்‌ போன மாதிரி கலங்கடிக்றெதொம்‌ அவனை! 


நான்‌ கடன்‌ பட்டு விட்டேனே, போய்‌ ரக்ஷிக்க 
வில்லையே...” என்கிறான்‌. 


“நீ ரக்ஷிக்கவில்லையா? பின்‌ யார்‌ ரக்ஷித்தார்கள்‌ ? 
எப்படிப்‌ புடைவை சுரந்தது?” 


“நான்‌ ரக்ஷிக்கவில்லை; என்‌ நாமாதான்‌ ரக்ஷித்தது” 
- கோவிந்த நாமா அவளை ரக்ஷித்தது. என்கிறான்‌. 


அதனால்தான்‌ குறையொன்றுமில்லாத கோவிந்தா 
என்று ஆண்டாள்‌ அவனைப்‌ பாடினாள்‌. அவனுக்கே 
குறையை நீக்கிய திருநாமம்‌ நமக்கு நீக்காதா...2 

அகையினாலே, திரெளபதி மூலம்‌ அவன்‌ 


உணர்த்துகிறான்‌. அருகிலேயே இருந்து ரக்ஷிப்பேன்‌ என்று 
உணர்த்துகிறான்‌. ஆச்ரிதவத்ஸலன்‌ அவன்‌. 
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அமலத்வம்‌, ஆச்ரிதவத்ஸலத்வம்‌ என்ற இரு 
குணங்களைப்‌ பார்த்தோம்‌. இரண்டாவது வரிசையிலே 
வருகிற அடுத்த இரண்டு குணங்கள்‌ உபாயத்வம்‌, 
உபேயத்வம்‌. 3 


உபாயமாய்‌ பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. உபாயம்‌ 
என்றால்‌...? பகவானை அடைவதற்கு உபாயமாய்‌ 
பகவானே இருக்கிறான்‌. 


உலகத்திலே நாம்‌ பார்க்றெபோது உபாயம்‌ என்பது 
ஒரு விஷயமாக இருக்கும்‌. உபேயம்‌ வேறு ஒரு விஷயமாய்‌ 
இருக்கும்‌. அதாவது அடைய வேண்டிய பொருளும்‌ அதை 
அடைவிக்கும்‌ கருவியும்‌ வெவ்வேறாக இருக்கும்‌. 


உதாரணமாக, உபன்யாசம்‌ நடக்கிற இந்த 
மண்டபத்தையே எடுத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌... இந்த 
மண்டபத்தை நாம்‌ வந்து அடைவதற்கு சாதனங்கள்‌ பலப்‌ 
பல இருக்கின்றன. ஏதாவது ஒரு சாதனம்‌ மூலமாகத்தான்‌ 
இங்கே வருகிறோம்‌. சதுஸ்சக்ர சகடம்‌! அதுதான்‌ நாலு : 
சக்கரவாகனம்‌! கார்‌ ஆகவும்‌ இருக்கலாம்‌ பஸ்ஸாகவும்‌ 
இருக்கலாம்‌. த்விசக்கர சகடம்‌ - இந்தக்‌ காலத்து 
பாஷையிலே ஸ்கூட்டர்‌! இப்படி, நம்மை இந்த 
இடத்திலேயே கொண்டு சேர்க்கிறவையெல்லாம்‌ 
சாதனங்கள்‌. இங்கே வந்து அடைந்த பிற்பாடு, இந்த 
இடத்திலே வேறான விஷயத்தை அனுபவிக்கிறோம்‌. பகவத்‌ 
விஷயத்தை அனுபவிக்கிறோம்‌. சாதனம்‌ வேறு, வஸ்து 
வேறாகத்‌ தெரிகிறது நமக்கு. 


ஆனால்‌, பகவத்‌ விஷயத்திலே எடுத்துக்‌ கொண்டோ 
மானால்‌, அடைவிப்பவனும்‌ அவனே, அடையப்‌ 
படுபவனும்‌ அவனே, - உபாயம்‌, உபேயம்‌! சாதனமும்‌ 
பயனும்‌ அவனே. அவனை அடைவிக்கிற வழி அவனே. 
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அவனுக்கு நய: என்று ஒரு திருநாமம்‌. 'நயதி' என்றால்‌ 
அழைத்துப்‌ போதல்‌. நம்மை அழைத்துக்‌ கொண்டு. 
போகிறான்‌ அவன்‌... 

வராஹ சரம ஸ்லோகம்‌ ரொம்ப பிரசித்தமான 
ஸ்லோகம்‌. சரமம்‌ என்றால்‌ கடைசி. கடைசியில்‌ பகவான்‌ 
பேசின ஸ்லோகம்‌. இதை வராக அவதாரத்திலே பகவான்‌ 
பேசியிருக்கிறான்‌. மத்ஸ்யாவதாரத்திலோ கூர்மாவதாரத்‌ 
திலோ அவன்‌ பேசவில்லை. அனால்‌ வராஹ 
அவதாரத்தில்‌ ஸ்பஷ்டமாக பூமாதேவியோடு பேசினான்‌ 
அவன்‌. 

பூமாதா பகவானைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்டாள்‌. பூமியை 
உத்தாரணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு வருகிறபோது அவள்‌ 
அடிபணிந்து பகவானைக்‌ கேட்டாள்‌: 


“என்னைத்‌ தூக்கி வெளியே விட்டு காப்பாற்றி 
னீர்களே சுவாமி... என்‌ மீது சராசரங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
்‌ இருக்கின்றனவே... இவர்களெல்லாம்‌ பிரார்த்தித்தால்‌ 
நீங்கள்‌ வருவீர்களா?” என்று கேட்டாள்‌! 


“சுவாமி! தங்களுடைய தர்ம பத்னி அடியாள்‌. 
அப்படியிருக்கும்படியான அடியாள்‌ ஓலமிட்ட போது 
ஓடோடி வந்து காப்பாற்றினீர்கள்‌... என்மீது ஜீவகோடிகள்‌ 
இருக்கின்றார்களே, இவர்களெல்லாம்‌ ஓலமிட்டு 
அழைத்தால்‌ நீங்கள்‌ வருவீர்களா? என்ன பண்ணினால்‌ 
நீங்கள்‌ வருவீர்கள்‌... ?” 


அப்போது ஆதிவராஹ மூர்த்தியான அந்தப்‌ 
பரமாத்மா சொன்னான்‌... பூமாதேவியிடம்‌ அவன்‌ அந்த 
அதி வராஹ கல்ப காலத்திலே சொன்ன வார்த்தை 
ரொம்ப அழகான வார்த்தை - அதுதான்‌ சரம ஸ்லோகம்‌ 
- அவன்‌ சொன்னான்‌: 

“மனசெல்லாம்‌ நல்ல முறையிலே 
மனஸ்‌ அலைபாயக்கூடாது 


இருக்கிறபோது - 
- உடம்பிலே பலம்‌, புஷ்டி, 
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தேஜஸ்‌ இதெல்லாம்‌ இருக்கிற போதே, நாடித்‌ துடி.ப்‌ 
பெல்லாம்‌ நல்ல முறையிலே இருக்கிற போதே, புத்தி 
சலிக்காமல்‌ இருக்கிற போதே, நரம்புகள்‌ முறுக்கேறி 
மிடுக்குடன்‌ இருக்கிறபோதே எவன்‌ என்னுடைய திரு 
நாமத்தை உரக்கச்‌ சொல்கிறானோ அவன்‌ என்னால்‌ 
உடனே ரசகலிக்கப்படுவான்‌...” 

சின்ன வயதிலேயே சொல்ல வேண்டும்‌ என்பது 
முக்கியம்‌. சின்ன வயதில்‌ குழந்தைகள்‌ பகவன்‌ நாமாவைச்‌ 
சொல்ல ஆரம்பித்தால்‌, “இப்போது பிடித்தே ஏன்‌ பகவன்‌ 
நாமா ?' என்று பெரியவர்கள்‌ தடையாக இருக்கக்‌ கூடாது. 

பிரஹ்லாதன்‌ வாக்கிலே ஆயிரம்‌ நாமம்‌ வந்தது. அந்த 
த்ருவனுடைய வாக்கிலே எத்தனையோ நாமங்கள்‌. சிறுமி 
அண்டாளின்‌ திருவாக்கில்‌ நாமங்கள்‌... 

அகையினாலே சின்ன வயதிலேயே அவன்‌ திரு 
நாமத்தை நன்கு சொல்ல வேண்டும்‌. 

அது மட்டுமல்ல. அவன்‌ திருவடியிலே புஷ்பங்களை 
இட்டு அர்ச்சிக்க வேண்டும்‌. 

அது மட்டுமல்ல... இளமையிலேயே ஆத்ம 
சமர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 

இதை யார்‌ இளமையிலேயே பண்ணி விடுகிறார்‌ 
களோ, அவர்களுக்கு அந்திமக்காலம்‌ வரும்போது 
கவலையேயிராது. 

இத்தனை நாளாக அங்காங்கே ஒடி அலைந்த 
ஒருவர்‌... சலனமற்று ஓரிடத்தில்‌ விழுந்து கிடக்கிறார்‌. IAL 
இடத்துக்கும்‌ அந்த அந்திமக்‌ காலத்திலே அவரால்‌ போக 
முடியவில்லை. மருத்துவரெல்லாம்‌ கையைப்‌ பிடித்துப்‌ 
பார்த்துவிட்டுப்‌ போய்‌ விட்டார்கள்‌. “அந்த மாதிரி 
சமயத்திலே நான்‌ விடமாட்டேன்‌” என்கிறான்‌ பகவான்‌. 
“என்‌ பெயரைச்‌ சொன்னவன்‌, என்‌ திருவடியிலே 
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ட 
புஷ்பத்தை இட்டு அர்ச்சித்தவன்‌, என்‌ திருவடியிலே அத்ம 
சமர்ப்பணம்‌ பண்ணியவன்‌... அவனை நான்‌ அழைத்துக்‌ 


கொண்டு போய்‌ விடுவேன்‌. அந்திமக்‌ காலத்திலே நானே 


வந்து அழைத்துப்‌ போய்விடுவேன்‌” என்கிறான்‌. 

அந்திம காலமென்பது எப்படி அமையுமோ சொல்ல 
முடியாது. பலவிதமான துஸ்திதி, அவஸ்தை ஏற்படலாம்‌, 
எதுவுமே நாம்‌ சொன்ன பேச்சைக்‌ கேட்காது. அப்போது 


வில்‌ 
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போய்‌ பகவன்‌ நாமாவைச்‌ சொல்ல வேண்டுமென்றால்‌ 
முடியுமா? அதனால்தான்‌ பரமாத்மா சொல்கிறான்‌ - நல்ல 
பலமிருக்கிறபோது, நமக்கென்று கொடுத்திருக்கிற கரண 
களேபரங்களெல்லாம்‌ வேலை செய்கிற போது, இதரர்கள்‌ 
சகாயம்‌ தேவைப்படாதபோது, இப்படியொரு நிலை 
யிலேயே அவனை நினைத்துவிட வேண்டும்‌. 


இதரர்‌ சஹாயம்‌ இல்லாமல்‌ கடைசிவரை இருப்ப 
தென்பதே ரொம்ப பாக்கியம்‌. 


ஒருத்தர்‌ சொல்கிறார்‌ - அவருக்குத்‌ தகப்பனார்‌ 
இருந்தார்‌, தாயார்‌ இருந்தார்‌. கஷ்டமே கொடுக்காமல்‌, 
யாருக்கும்‌ வேலை வைக்காமல்‌ கடைசி வரை வேலை 
செய்து கொண்டே அந்தத்‌ தாயார்‌ தகப்பனாருக்குப்‌ 
பிராண வியோகம்‌ அகிவிட்டது. அதை அந்தப்‌ பிள்ளை 
யானவர்‌ மகிழ்ச்சியோடு குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்லலாமா 
என்று கேட்டால்‌ சொல்லக்கூடாது... 


சாஸ்திரம்‌ என்னவோ, அனாயாசமாக கஷ்டப்‌ 
படாமல்‌, மரணம்‌ வரவேண்டும்‌ என்கிறது... அனால்‌ 
பிள்ளையாகப்பட்டவன்‌, பெற்றோருக்கு அப்படி நேரும்‌ 
போது சந்தோஷப்படக்கூடாது.! 


“அப்பா, ஒரு மாசமாவது அவருக்கு சிசருஷை 
பண்ணுகிற வாய்ப்பை எனக்குத்‌ தரவில்லையே..." என்று 
மகன்‌ வருத்தப்பட வேண்டும்‌! 


தந்தைக்கு அந்திமக்காலத்திலே ஒருத்தன்‌ சிசுரூஷை 
பண்ணினால்‌, அந்த மாத்ரு ஹ்ருதயமும்‌ பித்ரு ஹ்ருதயமும்‌ 
அவனை வாழ்த்துமாம்‌. அவன்‌ வழித்தோன்றல்களை 
யெல்லாம்‌ ஆசீர்வாதம்‌ பண்ணுமாம்‌. அத்தகையவன்‌ சீரும்‌ 
சிறப்புமாக இருப்பான்‌. தாய்‌ தந்தையருக்குச்‌ Ea 
பண்ணாத வாழ்வு ஒரு வாழ்வா... என்று மனுஸ்‌ 
பேசுகிறது! 
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தாய்‌ தந்தையரை அந்திமக்‌ காலம்‌ வரையிலே 
பேண வேண்டும்‌ என்பது யோசனைக்கே இடமில்லாத 
காரியம்‌. ராமேஸ்வரம்‌ யாத்திரை போனவரைப்‌ பற்றி 
வேடி.க்கையாய்‌ ஒரு கதை சொல்வார்கள்‌: 


ஒரு பெரிய செப்புச்‌ செம்பை உடன்‌ எடுத்துப்‌ 
போனாராம்‌ அவர்‌. நன்றாகப்‌ பளபளவென்று தேய்த்து, 
அதிலே ஜலத்தை ராத்திரியே கொட்டி வைத்துவிடுவார்‌. 
கர்லையிலே எழுந்து அதிலிருந்து ஒரு தம்ளர்‌ ஜலம்‌ 
சாப்பிட்டால்‌ ஹ்ருத்‌ (இதய) ரோகம்‌ வராது! நரம்புகளெல்‌ 
லாம்‌ நன்றாக வேலை செய்யும்‌. செப்புப்‌ பாத்திர தீர்த்தத்‌ 
்‌ துக்கு அவ்வளவு சக்தி! அதை தாத்தா காலத்திலேயிருந்து 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ அவர்‌. 
ராமேஸ்வரத்துக்கு இந்தச்‌ செம்புடன்‌ போனவர்‌, 
ஸ்னாநம்‌ பண்ணும்போது அதைப்‌ பக்கத்தில்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டால்‌, அலை அடித்துக்‌ கொண்டு போய்‌ விடுமே 
என்று யோசித்தார்‌. சமுத்திரத்திலேயிருந்து இருபது கஜ 
தூரத்தில்‌ மண்ணை நன்றாகத்‌ தோண்டி, செம்பை உள்ளே 
வைத்து மூடிவிட்டார்‌. ஸ்நானம்‌ பண்ணிவிட்டு மறுபடியும்‌ 
வந்தால்‌ புதைத்த இடம்‌ தெரியாமல்‌ போய்‌ 


விடுமில்லையா...? அதனாலே அந்த இடத்திலே மணலைக்‌ 
கோபுரமாகக்‌ குவித்தார்‌. 


இவர்‌ செம்பை வைத்து மூடியதை யாருமே பார்க்க 
வில்லை... அனால்‌ மணலைக்‌ கோபுரமாகக்‌ குவித்தாரே, 


[ 
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அந்த சமயத்தில்‌ நான்கு டூரிஸ்ட்‌ பஸ்கள்‌ வந்தன. 
அதிலிருந்து நாநூறு பேர்‌ இறங்கினார்கள்‌. 

மணலைக்‌ குவித்து வைத்தவர்‌ குளிக்கப்‌ போய்‌ 
விட்டார்‌. இதைப்‌ பார்த்தவர்கள்‌ அத்தனை பேரும்‌, 
“ராமேஸ்வரம்‌ வந்தால்‌ சமுத்திர ஸ்னாநம்‌ பண்ணுவதற்கு 
முன்னால்‌ மணலைக்‌ குவிக்க வேண்டுமாக்கும்‌.. என்று 
முடிவு செய்து கொண்டனர்‌! 


அந்த “செம்பு யாத்திரிகர்‌” குவித்து வைத்தாரே... 
அதற்குப்‌ பக்கத்திலே ஆளுக்கொரு குவியல்‌ குவித்து 
வைத்து விட்டார்கள்‌. வந்த நாநூறு பேரும்‌ அப்படிக்‌ 
குவித்து விட்டார்கள்‌! அவர்களுக்குப்‌ பின்னால்‌ வந்தவர்‌ 
களும்‌ அவரவர்கள்‌ ஆளுக்கொரு குவியல்‌! 

நிதானமாக சமுத்திர ஸ்னாநமெல்லாம்‌ முடித்துக்‌ 
கொண்டு, வேட்டியை உலர்த்தி உதறி உடுத்துக்கொண்டு 
வந்து பார்த்தால்‌... ஒரே சஹஸ்ரலிங்கமாக இருக்கிறது 
அந்தக்‌ கடற்கரையிலே! ஆயிரம்‌ லிங்கம்‌ உத்பவம்‌ அதி 
விட்டது அங்கே! 

அழுகிறார்‌ அவர்‌! செம்பை எப்படிக்‌ கண்டுபிடிப்‌ 
பதாம்‌! “ஐயோ! இந்த உலகத்தினுடைய இயல்பை நான்‌ 
என்ன சொல்லுவேன்‌! யாராவது ஒருத்தராவது வந்து 
(இங்கே ஏன்‌ இப்படி மணலைக்‌ குவிக்கிறீர்கள்‌ என்று 
கேட்கக்‌ கூடாதா...? நான்‌ குவித்தேன்‌ என்பதற்காக 
எல்லோரும்‌ குவித்து விடுகிறார்களே! இப்போது 
அநியாயமாய்‌, என்‌ தாத்தா காலத்திலேயிருந்து 
வைத்திருந்த செப்பு செம்பு போய்விட்டதே..." என்று 
புலம்புகிறார்‌ அவர்‌. புலம்பிக்‌ கொண்ட, ஒரு நூறு குவியல்‌ 
களைக்‌ இளறிப்‌ பார்த்துத்‌ தேடுகிறார்‌... செம்பு கிடைக்கவே 
யில்லை! தலையில்‌ கை வைத்துக்‌ கொண்டு புறப்பட்டுப்‌ 
போய்விட்டார்‌! 

இந்தக்‌ கதையிலே வருகிற மாதிரிதான்‌ வயதானவர்‌ 
களைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌ என்கிற தர்மம்‌... அது பற்றிய 
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ஒரு யோசனையே... கேள்வியே நமக்கு வரக்கூடாது. 
கண்ணை மூடிக்‌ கொண்டு அந்த தர்மத்தை நாம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. எந்த தர்மமுமே அப்படித்தான்‌. 


அந்திமக்‌ காலத்தில்‌ அவஸ்தை இருக்கிறபோது, 
வயதானவர்களுடன்‌ கிரஹத்திலே கூட இருப்பவர்கள்‌ 
சரியாக கவனிக்கவில்லையானால்‌ அந்தப்‌ பெரியவர்கள்‌ 
எப்படியெல்லாம்‌ அவஸ்தைப்படுகிறார்கள்‌... தன்னை 
கவனிக்காத குழந்தைகளைத்தான்‌ அதிகமாகத்‌ தேடு 
கிறார்கள்‌, அசைப்படுகிறார்கள்‌... அந்திமக்‌ காலத்திலே 
கிருஷ்ணா ராமா என்று சொல்லவிடாமல்‌ இப்படித்‌ 
தங்களைத்‌ தேடும்படியான நிலைக்கு அந்தக்‌ குழந்தைகள்‌ 
அவர்களை உள்ளாக்கலாமா... 2 


எதற்கு இத்தனையும்‌ சொல்ல வந்தேன்‌ என்றால்‌, 
அந்திமக்‌ காலம்‌ என்பது ரொம்பக்‌ கஷ்டம்‌. உடம்பிலும்‌ 
பலம்‌ போய்‌ விடுகிறது; இதரரும்‌ ஒத்துழைக்க மாட்டேன்‌ 
என்கிறார்கள்‌. அந்தச்‌ சமயத்திலே கிருஷ்ணா ராமா, 
கோவிந்தா என்று சொல்லச்‌ சொன்னால்‌ யாரால்‌ சொல்ல 
முடியும்‌?! 


அதனால்தான்‌ பகவானே சொல்லித்‌ தருகிறான்‌: 
எல்லாம்‌ உன்‌ வசமாக இருக்கும்‌ போதே, நீ நன்றாக 
இருக்கும்போதே என்‌ நாமாவைச்‌ சொல்லு... சொன்னா 
யானால்‌ நான்‌ ஒரு நாளும்‌ கைவிட மாட்டேன்‌. நானே 
வந்து அழைத்துப்‌ போவேன்‌”. 


பீஷ்மாச்சார்யாருக்கு அந்திமக்‌ காலத்திலே 
பரமாத்மா நேரில்‌ வந்தானா இல்லையா? அவர்‌ 
எதிர்பார்த்தாரா ? தானாகவேதான்‌ அவன்‌ வந்தான்‌. வந்து, 
நேரில்‌ காட்சி கொடுத்தான்‌. பீஷ்ம ஸ்துதி பிறந்தது. 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணினார்‌. பகவானுடைய திருவடியை 
அடைந்தார்‌. 
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பக்தியோகம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌ பாருங்கள்‌... 
அவர்கள்‌ தாங்களே சுயப்‌ பிரயத்தனத்தினாலே அந்திம 
ஸ்ம்ருதியை வரவழைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. அனால்‌, 
சரணாகதி பண்ணுகிறார்கள்‌ பாருங்கள்‌... அவர்களுக்கு 
அந்திம ஸ்ம்ருதியை பகவானே கொடுத்து அழைத்துக்‌ 
கொள்கிறான்‌- பாபாத்மாக்களுக்கு இரண்டு 
யமகிங்கரர்கள்‌ வருவார்கள்‌. புண்யாத்மாக்களுக்கு யமனே 
வருவான்‌! திரும்பிப்‌ போதல்‌ இல்லாத மோக்ஷத்தை 
அடைகிறவர்களுக்கு பகவானே வருவான்‌. 

உபேயம்‌-பயன்‌ அவன்தான்‌. அடைவிக்கும்‌ சாதன 
மாகவும்‌ (உபாயம்‌) அவனே இருக்கிறான்‌. வேறு ஒரு 
உபாயம்‌ கிடையாது. அவனே உபாயம்‌; அவன்‌ திருவடி 
தான்‌ நமக்குத்‌ தஞ்சம்‌. சாதனமும்‌ பயனுமாக அவனே 
இருப்பது எப்படித்‌ தெரிகிறது என்றால்‌ நம்மிடத்திலே 
இருக்கும்படியான இடுக்கண்களையெல்லாம்‌ அவன்‌ 
போக்குவதால்‌. 

தூரத்தில்‌ இருக்கிற விரோதிகளைப்‌ போக்குகிறான்‌. 
கிட்டே இருக்கும்படியான விரோதிகளையும்‌ போக்கு 
கிறான்‌. 


(முதலில்‌ தூரத்தில்‌ இருப்பதைப்‌ பார்ப்போம்‌... 
நம்மையறியாமல்‌ இருக்கும்படியான விரோதிகள்‌... யார்‌ 
அவர்கள்‌ என்றால்‌... நமக்குத்‌ தெரியாமலே ஜன்மாந்திரங்‌ 
களில்‌ நாம்‌ செய்த பாவம்‌! அது நமக்கு விரோதியாக 
இருந்துகொண்டேயிருக்கிறது. நம்மைச்‌ டவல்‌ 
விடாமல்‌, நல்ல விஷயத்திலே ஈடுபட விடாமல்‌ தடுக்கிறது. 
பெரிய தடையாக இருக்கிறது. 

ப ப்படித்‌ க்றெது...? போய்‌ உட்கார்ந்து 
த்‌ ரக்‌ தத மாட்டேனென்கிறது 
இன்றைய தினம்‌ நூறு அவர்த்தி தி கை 05 
என்று உட்காருகிறேன்‌. ஆனால்‌ இரண்டு ஆவர்த்‌ 
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i அல அட லட ட 
பண்ணுகிற போதே அதிலே ஒரு விரக்தி வருகிறது. 
இடையிலே மனம்‌ சஞ்சலமடைகிறது. ஏன்‌... 2 


அப்படியென்றால்‌ அந்தப்‌ பாவம்‌ வேலை செய்கிறது . 
என்று அர்த்தம்‌. அது தடையாக நிற்கிறது. அகையினாலே 
அந்தப்‌ பாவம்‌ அகல அவன்‌ திருவடியைத்தான்‌ நாம்‌ பற்ற 
வேண்டும்‌. அப்படிப்‌ பற்றினால்‌ தூரத்தில்‌ இருக்கும்படி 
யான நம்‌ பாவங்களையெல்லாம்‌ போக்கடிக்கிறான்‌; 
நமக்குத்‌ தெரியாமலிருக்கும்‌ பாவங்களையும்‌ நம்டட்டே 
நெருங்கவிடாமல்‌ பண்ணுகிறான்‌. 


பாவமே பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஒருவர்‌ 
செளக்கியமாக இருக்கிறார்‌... விடாமல்‌ புண்யகர்மா ' 
பண்ணுகிறவர்கள்‌ கஷ்டத்தையே அனுபவிப்பதைப்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. இதைப்‌ பார்க்கிற நடுநிலையாளர்கள்‌ என்ன 
நினைப்பார்கள்‌...? பாவம்‌ பண்ணினால்தான்‌ செளக்கிய 
மாக இருக்கலாம்‌ போலிருக்கிறது. புண்ணியம்‌ பண்ணி 
அவர்‌ என்ன சுகத்தைக்‌ கண்டார்‌...? அவஸ்தைப்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கிறாரே? புண்ய கர்மாவினாலே என்ன. 
பயன்‌...?' என்றுதான்‌ தோன்றும்‌. 


ஆனால்‌ இது நமக்கு முதல்‌ பிறவி இல்லை என்பதை 
நாம்‌ நினைவு வைத்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. அனேக 
ஜன்மங்கள்‌ நமக்கு ஏற்கெனவே ஏற்பட்டு விட்டன. 
பாவத்தைப்‌ பண்ணுகிறவர்‌ செளக்கியமாக இருக்கிறார்‌ 
என்றால்‌, பின்னால்‌ அவருக்கு அந்தப்‌ பாவத்துக்கான 
பலன்‌ வரத்தான்‌ செய்யும்‌. இப்போது அவர்‌ செளக்கியமாக 
இருக்கிறார்‌ என்றால்‌, ஏற்கெனவே செய்த புண்ணியத்தின்‌ 
பலனை அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 


ஆகையினாலே, இப்போது பண்ணுகிற புண்யத்‌ 
துக்குக்‌ கஷ்டத்தை அனுபவிக்கிறேனே... என்று நினைக்க 
லாகாது. முதல்‌ பிறவியாயிருந்தால்‌ அப்படி நினைக்கலாம்‌... 
அனால்‌ ஜன்ம ஜன்மாந்திரமாக எத்தனையோ பாவம்‌ 
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பண்ணி, அது உள்ளுக்குள்ளேயே இருக்கிற கெட்ட 
வாசனை அவ்வளவு சுலபத்தில்‌ போய்‌ விடுமா... ? 
போகாது! 


ஒருத்தர்‌ மைசூர்‌ ரசத்தை நன்றாக உறிஞ்சிக்‌ குடித்து 
விட்டுக்‌ கையை அலம்பிக்‌ கொண்டு விடுகிறார்‌. அரை 
மணி கழித்து இன்னொருத்தரின்‌ மூக்கிலே போய்‌ அவர்‌ 
கையை வைத்து, “எங்கள்‌ வீட்டிலே என்ன சமையல்‌, 
சொல்லுங்கள்‌ பார்ப்போம்‌... என்றால்‌, முகர்ந்தவர்‌ “என்ன 
மைகுூர்‌ ரசமா?” என்று கேட்டு விடுவார்‌. 

கொஞ்சம்‌ நேரம்‌ மைசூர்‌ ரசத்தோடு கலந்த இந்தக்‌ 
கை... அரை மணி நேரம்‌ சென்ற பின்னரும்‌ அதில்‌ வாசனா 
பலம்‌ தெரிகிறதென்றால்‌... இந்த அத்மா எத்தனையோ 
ஜன்‌. ௦மங்களாக பாபமே பாபமே பாபமே பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருந்திருக்றெதே... அந்த வாசனை அவ்வளவு சுலப 
மாகப்‌ போகுமா... ?! 

அதைத்தான்‌ பாகவதத்திலே சொல்லியிருக்கிறது... 
கெட்ட வாசனை என்பது எப்படியென்றால்‌... சுகப்ரும்மம்‌ 
அதை பரீக்ஷித்துக்கு விளக்கிச்‌ சொல்கிறார்‌. பரீக்ஷித்‌ 


. ரொம்ப கெட்டிக்காரன்‌... அவன்‌ கேட்கிறான்‌... 


“சுவாமி! ஒருத்தர்‌ தப்பு பண்ணுகிறார்‌... தப்புக்குப்‌ 
பிராயச்சித்தம்‌ செய்யறார்‌. அப்புறம்‌ மறுபடியும்‌ அப்பு, 
பாவம்‌... மறுபடியும்‌ பிராயச்சித்தம்‌. மறுபடியும்‌ பாவம்‌, 
இன்னொரு பாவம்‌... இந்தப்‌ பிராயச்சித்த பரணி 
பிரயோஜனமில்லை என்று தோன்றுகிறது எனக்கு... 

இப்படிச்‌ சொல்லிவிட்டு ஒரு உபமானத்தையும்‌ 
சொல்கிறான்‌ பரீக்ஷித்‌: 

“யானையை நன்றாகப்‌, பளபளவென்று தேய்த்துக்‌ 


்‌ குளிப்பாட்டி, நல்ல ௧௫௬ நிறத்திலே, மரத்தடியிலே கட்டி - 


வைத்தால்‌... அந்த யானை என்ன பண்ணுகிறது...? கழே 
இருக்கிற சத்தை குப்பையெல்லாம்‌ எடுத்து, தலை மேலே 
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க ப ட ப ப ப ப ப ப ப ட்ட்ட்ட்ட்ட் பபப 
போட்டு அழுக்கு பண்ணிக்‌ கொள்கிறது...! எத்தனை நாள்‌ 
குளிப்பாட்டினாலும்‌ அழுக்கையே போட்டுக்‌ கொள்கிறது... 
அது மாதிரிதான்‌ நாம்‌ பண்ணும்‌ பாவமும்‌... பிராயச்சித்த 
கர்மாவினாலே பலனே இல்லையே...” 


இதற்கு சரியானதொரு பதிலைக்‌ கூறினார்‌ சுக 


பிரும்ம மஹரிஷி... அதை அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ 
சொல்கிறேன்‌. 
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பரீக்ஷித்தின்‌ சந்தேகத்துக்குப்‌ பதில்‌ சொன்னார்‌ சுகப்‌ 
ரும்மம்‌. ஒரு கதை வடிவிலே சொன்னார்‌: 

ஒரு மஹரிஷி காட்டு வழியே போய்க்‌ கொண்டி 
ருந்தார்‌. மூங்கில்‌ காடு அது. திடீரென்று ஒரு மூங்கில்‌ 
இன்னொரு மூங்கிலோடு உராய்ந்து தீப்பிடித்துக்‌ 
கொண்டது. காட்டுத்‌ தீ...! அது பரவி, அந்தப்‌ பச்சைப்‌ 
பசேல்‌ காடு மொத்தமும்‌ கரிக்கட்டையாகப்‌ போய்‌ 
விட்டது. 

அப்போதுதான்‌ மனத்திலே நினைக்கிறார்‌- “ஐயோ! 
பசுமையாயிருந்த காடெல்லாம்‌ இப்படி கரிக்கட்டையாய்ப்‌ 
போய்‌ விட்டதே!” என்று. சில மாதங்கள்‌ கழித்து அதே 
வழியில்‌ வருறொர்‌ அந்த மஹரிஷி... பார்த்தால்‌, எந்த இடம்‌ 
கரிக்கட்டையாக இருந்ததோ, அதே இடம்‌ துளிர்த்து, 
பச்சைப்‌ பசேல்‌ என்று இருக்கிறது! அப்போதுதான்‌ 


அவருக்கு ஒரு விஷயம்‌ புரிந்தது- அக்னி எரித்ததே... அது' 


எதை எரித்தது... பூமிக்கு மேலே, கண்ணுக்குத்‌ தெரிகிற 
பகுதியை எரித்ததேயொழிய பூமிக்கு உள்ளே ஊடுருவி, 
அதன்‌ வேரை அழிக்கக்‌ கூடிய சக்தி அக்னிக்கு இல்லை. 
அதனால்தான்‌- வேர்‌ உள்ளே இருப்பதனாலேதான்‌- மழை 
பெய்த உடனேயே துளிர்த்து வந்துவிட்டது! 

அதேதான்‌ இங்கே! நாம்‌ பாபத்தைப்‌ பண்ணு 
கிறோம்‌. பண்ணிய பாபத்தைப்‌ போக்குகிற பிராயச்சித்த 
கர்மாவானது, மேலே இருக்கிற மூங்கில்‌ கழி மாதிரி... 
அனால்‌ பாபத்தைத்‌ தூண்டக்‌ கூடிய அந்த கெட்ட 
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வாசனை, வேர்‌ மாதிரி உள்ளுக்குள்‌ இருக்கிறது. அதைப்‌ 
போக்கக்‌ கூடிய சக்தி பிராயச்சித்த கர்மாவுக்குக்‌ 
கிடையாது. 


பின்னே அதைப்‌ போக்கக்‌ கூடிய சக்தி எதற்கு 
இருக்நெது...? என்று கேட்டால்‌, பகவானுடைய சரணத்‌ 
துக்கு மட்டும்தான்‌ இருக்கிறது. அந்த திவ்ய திருவடியை 
நாம்‌ உபாஸனை பண்ணினால்தான்‌, அது மனத்துக்‌ 
குள்ளேயே நிலைத்து இருக்கிறவர்களுக்குத்தான்‌, 
உள்ளுக்குள்ளே இருக்கிற கெட்ட வாசனை தொலையும்‌. 
இல்லையென்றால்‌ அது போவதற்கு வாய்ப்பே இல்லை. 


அகையினாலே, பாபமே நாம்‌ பண்ணுவதாலே, அது 
ஜன்மாந்திரத்தில்‌ தொடர்ந்து வரக்கூடியதனாலே, 
அதனால்‌ வரக்கூடிய கஷ்டங்களெல்லாம்‌ அவன்தான்‌ 
போக்கடிக்கிறான்‌. பாபமே துளிக்கூட இல்லாமல்‌ 
போக்கடித்து விடுகிறான்‌. 


இந்தப்‌ பாபங்கள்தான்‌ தூரத்திலே இருக்கிற 
விரோதிகள்‌. இதேபோல்‌, அருநிலே இருக்றெ விரோதி 
களையும்‌ அவன்‌ போக்கடித்து விடுகிறான்‌. அருகில்‌ 
இருக்கிற விரோதிகள்‌ என்றால்‌...?- நம்‌ இந்த்ரியங்கள்தான்‌. 
கொடுமைமிக்க அந்த இந்த்ரியங்களை- நமக்குள்ளேயே 
இருக்கும்‌ விரோதிகளை- ஜெயிக்கவும்‌ அவன்தான்‌ அருள்‌ 
புரிகிறான்‌. 


இவ்வாறு, உபாயமாகவும்‌, உபேயமாகவும்‌ அவனே 
இருந்து நம்மை உய்விக்கிறான்‌. 


ஆக, முதல்‌ நான்கு குணங்கள்‌ அமலத்வம்‌, 
வாத்ஸல்யம்‌, உபாயம்‌, உபேயம்‌ ஆகியன. அடுத்த ஐந்து: 
போக்யத்வம்‌, போக்ருத்வம்‌, நியந்தீருத்வம்‌, சுபாச்ரயத்வம்‌, 
சர்வதோமுகத்வம்‌- இந்த ஐந்தையும்‌ சேர்த்து மொத்தம்‌ 
ஒன்பது. இவற்றோடு பகவானுக்குரிய ஒன்பது குணங்களில்‌ 
இரண்டாவது ஒன்பது முடிவடை இநெது. 
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போக்தா என்றால்‌ அனுபவிப்பவன்‌. போக்யம்‌- 
அனுபவிக்கப்படும்‌ பொருள்‌. பிரேரிதா- அதை 


நியாமகன்‌ ௭ ன்றே அவனுக்குப்‌ பெயர்‌ உண்டு, -ஏவக்‌ 
கூடியவன்‌, செயல்படுத்தக்கூடி.யவன்‌. உள்ளிருந்து செயல்‌ 
படுத்தக்கூடியவன்‌ அவன்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 

போக்தா யார்‌ என்றால்‌, ஜீவாத்மாவுக்கு போக்தா 
என்று பெயர்‌. அனுபவிப்பவன்‌ ஜீவன்‌ அல்லவா 2. இந்த 
' உலகத்திலே எத்தனையோ விஷயங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
விஷயங்களிலே ஈடுபட்டு அவற்றை அனுபவிக்கிறது 
ஜீவாத்மா. ஜீவாத்மாவுக்கு போக்தா என்று பெயர்‌. 

அனுபவிக்கும்படியான பொருள்களுக்செல்லாம்‌ 
போக்யம்‌ என்று பெயர்‌, போக்யமான வஸ்து இருக்கிறது 
பாருங்கள்‌- அசேதனமானது; அறிவற்றது. அது அனுபவிக்‌ 
காது. ஆனால்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ பொருளாக இருக்கும்‌. 

ஜீவாத்மா அனுபவிப்பதற்காக இவையெல்லாம்‌ 
இருக்றெது. இதை அனுபவிக்கும்படி யாகப்‌ பண்ணுகிறவன்‌ 
யார்‌...? ஈச்வரன்‌. 

அப்போது என்ன தத்வம்‌ இங்கே...? 

சித்து, அசித்து ஈச்வரன்‌ என்று தத்துவத்தை 
சாஸ்திரம்‌ சொல்லுகிறது. சித்து-சேதனம்‌-அறிவை 
உடையவன்‌; அது தவிர அறிவில்லாத, சாமானியமான, 
இந்த லோகத்திலே காணப்படக்கூடிய பொருள்கள்‌- 
அதாவது அசித்‌ இவை இரண்டையும்‌ செயல்படுத்தக்‌ 
கூடியவன்‌ பரமாத்மா. இந்த இரண்டையும்‌ அந்தர்யாமி 
யாய்‌ இருந்து செயல்படுத்துகிறவன்‌. 

அர்ஜுனனுடைய தேர்த்தட்டுப்படியிலே இந்த்த 
தத்துவத்தை நாம்‌ பார்க்கலாம்‌. அர்ஜுனன்‌ உட்கார்ந்திருக்‌ 
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கிறான்‌. 'சித்‌' அவன்‌. குதிரைகளுக்கெல்லாம்‌ அறிவு உண்டு. 
அவையும்‌ சேதன கோஷ்டியிலே சேர்கின்றன. அசித்‌ என்ன 
இங்கே...? ரதம்‌! ரதம்‌ அசித்தானது. சித்‌. அர்ஜுனனும்‌ 
குதிரைகளும்‌. இந்த இரண்டையும்‌ செயல்படுத்துகிறவன்‌ 
யார்‌ என்றால்‌ ஈசுவரன்தான்‌. 


அதே மாதிரி நரசிம்ஹ அவதாரத்தில்‌ பாருங்கள்‌- 
அங்கே சித்‌ பிரஹ்லாதன்‌; அசித்‌ ஸ்தம்பம்‌. இந்த 
இரண்டையுமே நிர்வகித்தவன்‌ யார்‌...? ஸ்தம்பத்திலிருந்து 
தோன்றிய நரசிம்ஹன்தான்‌. 


ஆளவந்தார்‌ என்கிற அசார்யர்‌... ரொம்ப சிரேஷ்டர்‌ 
அவர்‌. அவர்‌ ஒரு ஸ்தோத்திரம்‌ கவனம்‌ பண்ணியிருக்‌ 
கிறார்‌. அதை ஒரு தடவை சொன்னால்‌, அதனுடைய 
அர்த்தத்தைத்‌ தெரிந்து கொண்டு விட்டால்‌ பரம 
வைராக்கியம்‌ வந்து விடும்‌ நமக்கு. 


வைராக்கியத்தை உண்டு பண்ணக்கூடிய 
ஸ்தோத்திரம்‌ அது. பகவானிடத்திலே பக்தியையும்‌ உண்டு 
பண்ணும்‌; அவன்‌ விஷயமான ஞானத்தையும்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுக்கும்‌- பகவத்‌ ஞானம்‌ நல்ல முறையிலே ஏற்படும்‌. 


எத்தனையோ ஸ்தோத்திரங்களை நாம்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌- இந்த ஸ்தோத்திரத்துக்கு மட்டும்‌ ஸ்தோத்திர 
ரத்தினம்‌ என்று பெயர்‌! அவர்‌ வாயினால்‌ வந்த வாக்கு 
பொய்க்காது: 
நமோ நமோ யாமுனாய 
யாமுனாய நமோ நம:- 


பாருங்கள்‌, அவரை தியானம்‌ பண்ணுவது எவ்வள 
சுலபமாக இருக்கிறது. அத்‌ 


யாமுனேயரின்‌ பொருட்டு நமோ நம:- ந்‌ 3 
இ த ௮ 
யார்‌ பொருட்டு...? யாமுனேயரின்‌ பொருட்‌ டு. ஞ்சலி 
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னன்ன ல ட அ ட அவ ப வ படட ட 

எத்தனை தடவை வேண்டுமானாலும்‌ சொல்லலாம்‌, 

எப்படி. அந்த ராம நாமத்தை அதி சங்கர பகவத்பாதாள்‌ 

£பஜேஹம்‌ பஜேஹம்‌ பஜேஹம்‌ பஜேஹம்‌' என்று நான்கு 
முறை சொல்லுகிறாரோ.. அப்படி ! 


ஏனெனில்‌ ராமநாமா என்பது அத்தனை அதரவு! 
அதைச்‌ சொல்வதிலே அவ்வளவு குதூகலம்‌. ஏனென்றால்‌ 
ஈச்வரன்‌, அந்த காத்யாயனி காமுகன்‌, காசிமா நகரத்தில்‌ 
ஒவ்வொரு ஜீவனுடைய வலது செவியிலேயும்‌, பிராண 
வியோக சமயத்திலே ஓடிவந்து, ராமா ராமா ராமா என்று 
மூன்று தடவை சொல்கிறாராம்‌. 

அதனால்தான்‌ அந்த ப்ரும்ம ரூபமானவனை, நம்மை 
யெல்லாம்‌ தரிக்கப்‌ பண்ணக்கூடிய ஏகமானவனை, 
அவனுடைய ஒப்பற்ற உயர்ந்த திருநாமத்தால்‌ நான்‌ 
பஜிக்றெேன்‌... என்று நான்கு தடவை சொல்கிறார்‌. 

அதுபோன்றுதான்‌ நமோ நமேோ யாமுனாய... 
சொன்னதையே திருப்பித்‌ திருப்பிச்‌ சொல்வதனால்‌ பக்தி 
மேலீடாகி உயர்ந்து நிற்கிறது. 

இந்த ஸ்லோகத்தினால்‌ சொல்லப்பெற்ற அளவந்தார்‌ 
மிக உயர்ந்த ஆசார்யர்‌. சின்ன வயதிலே அவர்‌ 
குருகுலத்தில்‌ இருந்தார்‌... 

அந்தக்‌ காலத்திலே சோழ நாட்டில்‌ அக்கி அழ்வான்‌ 
என்று ஒரு வித்வான்‌- அஸ்தான வித்வான்‌- இருந்தார்‌. 
அவருக்கு ஒரு விபரீத புத்தி ஏற்பட்டது- உலகத்திலே 
இருக்கற பண்டிதர்களையெல்லாம்‌ ஜெயிக்க வேண்டும்‌ 
என்றெ அசை! 

வரவே கூடாது இந்த புத்தி! இதர பண்டிதர்களை 
யெல்லாம்‌ வாதத்தில்‌ வெல்ல வேண்டும்‌, மட்டம்‌ அட 
வேண்டும்‌ என்று ஒரு எண்ணம்‌ இருந்து . விட்டால்‌, 
அப்படிப்பட்டவர்களால்‌ உயர முடியாது என்கிறது 
சாஸ்திரம்‌. 


அய 


i 
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ஒருத்தர்‌ வருகிறார்‌... பெரிய கனபாடி என்று 
சொல்கிறார்‌. எதிரே உட்கார்ந்து கொண்டு “ஒரு கனம்‌ 
சொல்லும்‌, கேட்டிறேன்‌' என்று பரீட்சை பண்ணக்‌ 
கூடியவர்‌ அந்த சோழ நாட்டு அஸ்தான வித்வான்‌ ! 


இப்படியெல்லாம்‌ பரீட்சை பண்ணுறெவர்களுக்கு 
அடுத்த ஜன்மா கட்டாயம்‌ உண்டு என்று சொல்லி விட்டது 
சாஸ்திரம்‌! கல்வி கை வந்த பிற்பாடு அசார்யர்களையும்‌ 
வேதாந்த விஷயத்தைப்‌ புகட்டினவர்களையும்‌ குறைவாக 
மதிப்பிடலாகாது. “இவர்‌ என்ன சொல்லிக்‌ கொடுத்து 
விட்டார்‌ நமக்கு!” என்று கணக்குப்‌ போடக்‌ கூடாது. 
அப்படிப்‌ பண்ணுகிறவன்‌ அடுத்த ஜன்மாவிலே 
ஸ்மாசனத்து மரமாகப்‌ பிறப்பான்‌. அந்த மரத்திலே காடை, 
கெளதாரி, பிணங்கொத்தி முதலான பறவைகளெல்லாம்‌ 
வந்து உட்கார்ந்து கொண்டு மூக்கைத்‌ தீட்டும்‌. ஸ்மசான 
புகை வரும்‌! 

ப 


ஒரு குருகுலத்திலே இந்த சாஸ்திரத்தைப்‌ பற்றி 
காலக்ஷேபம்‌ நடந்த போது சிஷ்யன்‌ ஒருத்தன்‌ எழுந்து 
கேட்டானாம்‌: 


“சுவாமி! இது என்ன தண்டனை ? ஒரு 
தண்டனையாய்‌ எனக்குத்‌ தெரியவில்லையே... மனிதனா 
யிருந்தபோது தப்பான காரியங்கள்‌ பண்ணினான்‌. அவன்‌ 
தவை த மட பக்கல்‌. என்ன? 
ஸ்மசானத்திலே இருந்தால்‌ என்ன 2 அந்த மரத்திலே பிணங்‌ 
கொத்தி உட்கார்ந்தால்‌ என்ன? கருடன்‌ உட்கார்ந்தால்‌ 
என்ன...? இது ஒரு தண்டனை ஆகுமா... ?” 
கேட்டான்‌. அ 

நமக்கு நல்ல புத்தியைக்‌ கொடுக்கிறாே 
மரமாகிப்‌ போனால்‌ அந்த புத்தி போய்விடும்‌. ணி 
அனுபவம்‌ இருக்கும்‌. அவஸ்தை இருக்கும்‌, : ஐயோ இந்‌ ட்‌ 
புகையிலேயிருந்து எப்போது விடுபடுவேஷ” எண்று ௬ 


ன பரமாத்மா... 
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அவஸ்தையாயிருக்கும்‌. அழுகை குரலைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டு, பட்சி பறவையெல்லாம்‌ மூக்கைத்‌ தீட்ட நிற்க 
வேண்டியதுதான்‌. 

- இந்த மாதிரி ஒரு பிறவியை அடையவேண்டுமா 
னால்‌ எல்லாரையும்‌ வாதத்துக்கு இழுக்கலாம்‌ ! 

ஆக்கி ஆம்வார்‌ கவலைப்படவில்லை. 
எல்லோரையும்‌ வாதத்துக்கு இழுக்க நினைத்தார்‌. 

ராஜா பார்த்தான்‌... 'வினாச காலே விபரீத புத்தி' 
என்று புரிந்தது. சரி அவர்‌ இஷ்டத்தைத்தான்‌ நிறைவேற்றி 
வைப்போமே என்று அங்காங்கே பல்லக்கு அனுப்பி பெரிய 
' பெரிய வித்வான்‌௧ளையெல்லாம்‌ வரச்‌ சொல்லி 
நியமித்தான்‌. 

அப்படி அங்காங்கே போன பல்லக்குகளில்‌ ஒன்று, 
ஒரு குருகுலத்துக்குப்‌ போய்ச்‌ சேர்ந்தது. 

“அசார்யரை ராஜா அழைத்து வரச்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறார்‌” என்றனர்‌ சேவகர்கள்‌. 

அப்போது அந்த குருகுலத்திலே ஆசார்யர்‌ இல்லை. 

யாமுனேயன்‌ என்று சொல்லக்கூடிய, பிற்காலத்தில்‌ 
ஆளவந்தார்‌ என்று பெயர்‌ பெற்ற, சிறுவன்தான்‌ இருந்தான்‌. 

எதற்காக ராஜா அழைக்கிறார்‌ என்று கேட்டான்‌ 
சிறுவன்‌. 

“ராஜ சமஸ்தானத்திலே ஆஸ்தான வித்வானோடு 
பேச வேண்டும்‌; வாக்கு வாதம்‌ பண்ண வேண்டும்‌...” என்று 
சேவகர்கள்‌ சொன்னபோது, 

“எங்கள்‌ ஆசார்யர்‌ எதற்கு...? நானே வருகிறேன்‌" 
என்றான்‌ சின்னப்‌ பிள்ளை! : 


(குருகுலத்துக்குத்‌ தேடிப்‌ போன மன்னரின்‌ சேவர்‌ 
களுக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வந்தது. ராஜா வாதத்துக்கு அழைத்து 
வரச்‌ சொல்லி அனுப்பினால்‌ இந்தச்‌ சிறுவன்‌ வருகிறேன்‌ 


, என்கிறானே... இவனை அழைத்துப்‌ போவதா ?... ராஜா 


விடமே போய்க்‌ கேட்டார்கள்‌. 
ராஜா சொல்கிறான்‌, “யார்‌ வேண்டுமானாலும்‌ 
வரலாம்‌... வயது நிர்ணயமெல்லாம்‌ கிடையாது. 

உடனே பல்லக்கிலே யாமுனேயனை எழுந்தருளப்‌ 
பண்ணி அழைத்து வருகிறார்கள்‌. அப்போது அந்தக்‌ 
குழந்தை பல்லக்கிலே உட்கார்ந்து கொண்டு ஒரு சுலோகம்‌ 
சொல்கிறது. . 

“நாங்கள்‌ வெறும்‌ கவிகள்‌ அல்ல; புத்தகப்‌ புழுக்களும்‌ 
அல்ல- வியாகரண சூத்ரங்களை மனப்பாடம்‌ பண்ணி 
வெறுமே ஒப்பிக்கக்‌ கூடிய புத்தகப்‌ புழுக்கள்‌ அல்ல... 
எதிர்த்து வரக்கூடிய பிரதிவாதியாகிற யானையின்‌ மேலே 
ஏறி உட்கார்ந்து மர்த்தனம்‌ பண்ணக்‌ கூடிய சிம்ஹங்கள்‌.” 

- பல்லக்கிலே இப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ ர 
வருகிற குழந்தையை ராஜாவும்‌ ராணியும்‌ உப்பரிகை 
யிலேயிருந்து பார்க்கிறார்கள்‌. 

ராணி சொல்கிறாள்‌: “இந்தக்‌ 
ஆஸ்தான வித்வான்‌ அக்கி 
போகிறது.” 

“இந்தக்‌ குழந்தை ஜெயிக்காது. 
பெரிய வித்வான்‌ அயிற்றே...” - இது 


்‌ குழந்தைதான்‌ நம்‌ 
ஆவாரை ஜெயிக்கப்‌ 


அம்வா; ர்‌ ரொம்‌ பப்‌ 
ராஜா. 
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“இல்லையில்லை. இந்த மூக தேஜஸைப்‌ பாருங்கள்‌. 
. இந்தக்‌ குழந்தைதான்‌ ஜெயிக்கப்போகிறது.” 

“இல்லை...” 

“இந்தக்‌ குழந்தை ஜெயிக்கவில்லையானால்‌ நான்‌ 
ராணி என்றெ ஸ்தானத்தையே விட்டுவிட்டு அடிமையாகி 
விடுகிறேன்‌.” 

ராஜா சொல்கிறான்‌: “இந்தக்‌ குழந்தை ஜெயித்து 
விட்டால்‌ பாதி ராஜ்ஜியத்தைக்‌ கொடுத்து விடுகிறேன்‌...” 

பெரிய சபை... ஏகப்பட்ட பேர்‌ கூடியிருக்கிறார்கள்‌. 
இந்தக்‌ குழந்தை வந்து உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. 

'ஜெயவிஜயீபவ:” என்று சொல்லி சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ 
புடை சூழ ஆக்கிஅழ்வான்‌ வந்து ஆசனத்தில்‌ அமர்கிறார்‌. 

“வாதத்துக்கு யார்‌ வந்திருக்கிறார்கள்‌ ?” என்று ஆக்கி 
அழ்வான்‌ கேட்டவுடனே, ராஜா அந்தக்‌ குழந்தையைக்‌ 
காண்பித்தார்‌. 

“முயல்‌ குட்டி மாதிரி ஒன்று வந்து உட்கார்ந்திருக்‌ : 
இெதே... நானோ சிம்ஹம்‌. சிம்ஹத்துக்கு எதிரே ஒரு முயல்‌ 
குட்டி பேச வந்ததா...?” என்றார்‌ வித்வான்‌. 

ராஜா சொல்கிறான்‌. “முயல்‌ குட்டியோ, சிம்ஹக்‌ 
குட்டியோ எனக்குத்‌ தெரியாது... இன்னிக்கு வாதத்துக்கு 
வந்திருப்பது இதுதான்‌. வாதம்‌ அரம்பிக்கலாம்‌...” 

உடனே ஆக்கிஆழ்வான்‌ அந்தக்‌ குழந்தையைப்‌ 
பார்த்து, “எந்த சாஸ்திரத்தில்‌ படித்துப்‌ பிரவேசம்‌ பண்ணி 
யிருக்கிறாய்‌ நீ...?” என்று கேட்டார்‌. 

இளம்‌ வித்வான்‌. “ஒன்றா இரண்டா... ? CG 
சாஸ்திரங்களையும்‌ படித்துள்ளேன்‌. பாண்டித்யம்‌ பெற்றுள்‌ 
ளேன்‌...” என்றார்‌. 
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“அப்படியானால்‌... நீ சின்னப்‌ பையன்‌. உனக்கே 
முதல்‌ அவகாசம்‌ கொடுக்கிறேன்‌. நீ என்ன கேட்கப்‌ 
போறாய்‌... கேளு...” 

சின்னப்‌ பிள்ளை யாமுனேயர்‌ கேட்‌இறார்‌: “நான்‌ 
எதையெல்லாம்‌ இருக்கிறது என்று சொல்கிறேனோ அதை 
யெல்லாம்‌ நீர்‌ இல்லை என்று சொல்ல வேண்டும்‌. நான்‌ 
எதையெதை இல்லை என்று சொல்கிறேனேஈ அதையதை 
தேவரீர்‌ இருக்கிறது என்று ஸ்தாபனம்‌ பண்ண வேண்டும்‌... 
அவ்வாறு ஸ்தாபனம்‌ பண்ண முடியாது போய்விட்டால்‌ 


, தோற்றதாக ஒப்புக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌.” 


“உருவம்‌ சின்னதாயிருந்தாலும்‌ பேசுவது பெரிதாக 
இருக்கிறதே' என்று நினைத்துக்கொண்டார்‌. “சரி நீயே 
கேள்‌...” என்றார்‌ வித்வான்‌. 

அப்போது அந்த யாமுனேயர்‌ அந்த பெரிய 
வித்வானைப்‌ பார்தது, அந்த நடுசபையிலே, ராஜா-ராணி 
எல்லோரும்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறபோது, அத்தனை பேர்‌ 
நடுவில்‌ அந்த வித்வானைப்‌ பார்த்து- 

“உங்கள்‌ அம்மா மலடி. அல்ல...” 
ன்‌ இப்போது அந்த வித்வான்‌ என்ன சொல்ல 

வண்டும்‌...? “என்‌ அம்மா மலடி. தான்‌” எல்‌ ரிம்‌ 

சொல்லவேண்டும்‌. தன்‌ தாயா ட நிச்‌ 

எப்படிச்‌ சொல்வார்‌ அவர்‌... ?! 
வாயடைத்துப்‌ போய்‌ நிற்கிறார்‌! 

வில்லை... பேச்சே வரவில்லை! பசவே முடிய 


“அடுத்ததைக்‌ கேட்கட்டுமா... ?” 
இவருக்கோ நடுக்கம்‌! முதலே 
அடுத்தடுத்து என்னவாக இருக்குமோ?) 
ராஜாவைக்‌ காண்பித்துக்‌ . 


சிறுவன்‌. செ ்‌ 
“இந்த ராஜா சார்வபெளமன்‌” என்று சொல்கிற ம்‌ 


என்கிறார்‌ ! 
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இப்போது, “ராஜா சார்வபெளமன்‌ அல்ல...'' 
என்றல்லவா வித்வான்‌ நிரூபிக்க வேண்டும்‌! 


மூன்றாவது கேள்வி இன்னும்‌ ரொம்ப விபரீதம்‌! 

“இந்த ராஜ பத்னி மகா பதிவ்ரதையாக்கும்‌”' 
என்கிறார்‌ யாமுனேயர்‌! 

'ராஜ பத்னி பதிவ்ரதையல்ல' என்று மூத்த வித்வான்‌ 
வாதாட வேண்டும்‌! 

மூன்று கேள்விகளுக்குமே பதில்‌ தெரியவில்லை 
என்று ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌ அக்கிஅழ்வான்‌. 

“என்னுடைய வித்யா கர்வம்தான்‌ இப்படி ஒரு 
சின்னப்‌ பிள்ளை வடிவிலே தோன்றி என்னை 
சிட்க்ஷிக்தெது... இதை நான்‌ புரிந்து கொண்டேன்‌...” என்று 
சொல்கிறார்‌. ஆனால்‌ கடுகு சிறுத்தாலும்‌ காரம்‌ போகாத 
மாதிரி கர்வம்‌ அவரை விட்டு இன்னமும்‌ போகவில்லை... 
யாமுனேயனைப்‌ பார்த்து. 

“இந்த மூன்றுக்கும்‌ உனக்கு விடை தெரியுமா... 
தெரிந்தால்‌ சொல்லேன்‌... சொல்லிவிட்டாயானால்‌ உனக்கு 
நான்‌ தாஸன்‌” என்கிறார்‌. 

“விடை தெரியாமலா உம்மிடம்‌ கேள்வி கேட்டேன்‌?" 
என்றது குழந்தை. 

பதிலைச்‌ சொன்னவுடன்‌ அத்தனை பேரும்‌ கை 
தட்டி விட்டார்கள்‌ ! 

“காக்கை ஒரு முட்டைதான்‌ இடும்‌. வாழை ஒரு 
குலைதான்‌ தள்ளும்‌. ஒரே மரம்‌ தோப்பாகிவிடாது என்று 
சொல்வார்கள்‌. உங்கள்‌ அம்மாவுக்கும்‌ நீங்கள்‌ ஒரே 
பிள்ளை... ஆகையினால்‌, காகத்தையும்‌ வாழையையும்‌ 
சாஸ்திரமானது மலடு கோஷ்டியிலே சேர்ப்பதால்‌ லட்‌ 
தாயாரையும்‌ அதிலே சேர்க்கலாம்‌...” என்றார்‌ சிறியவர்‌. 


474 4 முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 

அத ட அ அர ட அடல கட்டட ப ட்ட்ட ட ட டட்ட்டடட்ட(| 
இப்படி. சாஸ்திர, நிமித்தமாக அவர்‌ சொல்லவே 

இதைப்‌ பெரியவரும்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌. 


அடுத்தது சார்வபெளமன்‌. சார்வபெளமன்‌ என்றால்‌ 
ஏழு த்வீபங்களிலேயும்‌ அவனுடைய பரிபாலனம்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. அவனுடைய ராஜ்ஜியத்திலே சூரியன்‌ 
அஸ்தமிக்கவே கூடாது. இங்கே, இன்னொரு இடத்திலே, 
மேலும்‌ ஒரு இடத்திலே என்று அவன்‌ ராஜ்யம்‌ இருந்தால்‌ 
ஓர்‌ இடத்தில்‌ அஸ்தமித்தாலும்‌ இன்னொரு இடத்தில்‌ 
சூரியன்‌ பிரகாசித்துக்‌ கொண்டிருப்பான்‌. அப்படிப்பட்ட 
வனைத்தான்‌ சார்வபெளமன்‌ என்று சொல்லலாம்‌. சோழ 
நாட்டுக்கு மட்டும்‌ ராஜா இவன்‌... அந்தப்‌ பக்கம்‌ போனால்‌ 
பாண்டியன்‌ சும்மா இருப்பானா? இங்கே காலை 
வைத்தால்‌ சேரன்‌... அவன்‌ பேசாதிருப்பானா...? அகையி 
னால்‌ ஒரு வரையறைக்குட்பட்டு பரிபாலனம்‌ பண்ணுகிற 
வனை வெறுமே ராஜா என்று சொல்லலாமேயொழிய, 
சார்வபெளமன்‌ என்று சொல்ல முடியாது...” 


- இதை ராஜாவே ஒப்புக்‌ கொண்டு விட்டான்‌. 


அடுத்தது ராஜ பத்தினி... அவள்‌ பதிவ்ரதையல்ல 
என்று சாஸ்திர ரீதியாக எடுத்துச்‌ சொன்னார்‌ யாமுனேயர்‌. 

ஒரு பெண்‌ உலகத்திலே பிறக்கிறாள்‌ என்றால்‌ அவள்‌ 
அத்மா முதலில்‌ சந்திரனிடத்திலே இருக்கும்‌. அதன்‌ பிறகு 
கந்தர்வனிடத்திலே வரும்‌... கந்தர்வர்கள்‌ அக்னி 
யினிடத்திலே ஒப்படைப்பார்கள்‌... பூலோகத்திலிருக்றெ 
மனிதனான வரனுக்கு இந்தப்‌ பெண்ணைக்‌ (மூன்று பேரிட 
மிருந்தவளை) கொடுக்கிறேன்‌... என்று மந்திரம்‌ வரும்‌ 
கல்யாண காலத்திலே. இது எல்லா ஸ்த்ரீகளுக்கும்‌ ப்‌ ்‌ 
வான தர்மம்‌ என்பதாலே இதிலே தட்‌ என்‌ ன்‌ 
உண்டோ! பல்‌ 


இந்த மாதிரி சாஸ்திர கண்கொண் தை 
சொன்னபோது, ராணி எழுந்‌ ண்டு எடுத்துச்‌ 


னன்‌ அண்ணா 
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வியந்தாள்‌: “எம்மை அள வந்தரோ!" என்றாள்‌. அதனாலே 
தான்‌ யாமுனேயருக்கு அளவந்தார்‌ என்று பெயர்‌ வந்தது. 


இப்படிப்பட்ட உயர்ந்த ஆளவந்தார்‌, அசார்ய 
கோஷ்டியிலே இருக்கிறார்‌. அவர்‌ ஸ்தோத்திர ரத்தினம்‌ 
அருளியிருக்கிறார்‌. அந்த ஸ்தோத்திரம்‌ எப்படியிருக்கும்‌? 
அதிலே சொல்லப்பட்ட விஷயம்‌ எத்தனை அழமாய்‌ 
இருக்கும்‌ என்பதையும்‌ நாம்‌ உணர வேண்டும்‌. இதிலே 
போக்தா, போக்யம்‌, பிரேரிதா பற்றிச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 


அதேபோல்‌ விஷ்ணு புராணம்‌. அதிலேதான்‌ சித்‌, 
அசித்‌, அனந்தம்‌, போக்தா, போக்யம்‌, பிரேரிதா . பற்றி 
பராசரர்‌ சொல்கிறார்‌. 

சாமான்யமாக ஜீவன்‌, அசேதனம்‌ என்றும்‌ 
பரமாத்மாதான்‌ பிரேரகன்‌ என்றும்‌ சொன்னேன்‌. 
ஒவ்வொன்றையும்‌ நாம்‌ அனுபவிக்க வேண்டுமென்றால்‌ 
அவன்‌ அருள்‌ இல்லாமல்‌ அனுபவிக்க முடியாது. நாம்‌ 
எவ்வளவுதான்‌ திட்டம்போட்டு ஒரு பொருளை 
அனுபவிக்க வேண்டுமென்று ரொம்ப சித்தமாக எடுத்து 
வைத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ பகவத்‌ சங்கல்பம்‌ இல்லையென்‌ 
றால்‌ அது நழுவிப்‌ போய்விடும்‌. 

சுவாமி தேசிகன்‌ சரணாகதியைப்‌ பிழிந்து 
கொடுக்கிறார்‌ பத்து சுலோகங்களில்‌... அதில்‌ ஒரு 
சுலோகத்தில்‌ “ஹே வரதா! தேவாதி ராஜா! நீயே இதை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌” என்கிறார்‌. 

எதை ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌? 

“என்னையும்‌ என்‌ உடைமையையும்‌...' 

உன்னைச்‌ சேர்ந்தது என்று அர்ப்பணிக்கிறேன்‌. இதை 
நீ சுவீகரித்து அனுக்கிரஹம்‌ பண்ண வேண்டும்‌.” 
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வேதத்தில்‌ மூன்றாம்‌ காண்டத்தில்‌ ஒரு மந்த்ரம்‌ 
வரும்‌. அதன்‌ அர்த்தம்‌ என்னவென்றால்‌, “இந்த என்‌ ஆயுள்‌ 
இருக்கிறதே அது யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு... பிராணன்‌ 
இருக்கிறதே, அது யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு... அபானன்‌ 
என்கிற வாயு இருக்கிறதே, அது யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு; 
கேட்கும்‌ சக்தியானது இருக்கிறதே... அது யக்ஞத்தின்‌ 
பொருட்டு; மனஸ்‌ இருக்கிறதே அது யக்ஞத்தின்‌ 
பொருட்டு, வாக்கு யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு, அத்மா 
யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு, பத்னி, பசுக்கள்‌, வீடு, ஐச்வர்யம்‌ 
எல்லாம்‌ யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு... என்று சொல்கிறது 
மந்திரம்‌. ்‌ 
'எல்லாமே யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு என்றால்‌ உனக்கு 
என்ன... என்று ஒருத்தர்‌ கேட்டார்‌ 
அதற்கு அழகான பதில்‌ 


ருக்கிறது. i 
அத்தியாயத்தில்‌ சொல்கிறேன்‌. £1 த 08 


Sex 
RIN 
ASN 


3. 


1 
2 


==> 


6ல்லாமே யக்ஞத்தின்‌ பொருட்டு என்று நாம்‌ சமர்ப்‌ 
பித்தாலும்‌ அத்தனையும்‌ பன்மடங்கு விருத்தி பண்ணி 
நமக்குத்‌ திருப்பிக்‌ கொடுத்து விடுகிறான்‌ பகவான்‌. 

யக்ஞத்தை யார்‌ பண்ணுகிறார்களோ அவர்களுக்கே 
திருப்பிக்‌ கொடுத்து விடுகிறான்‌. 

அகையினாலே பரமாத்மாவினிடத்தில்‌ சர்வமும்‌ 
தாம்‌ அர்ப்பணிக்கிறோமா என்று தான்‌ அவன்‌ 
பார்க்கிறான்‌. “என்னைச்‌ சேர்ந்த அத்தனையும்‌ உன்‌ 
பொருட்டு” என்று அர்ப்பணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌; 

வேதத்திலே பாருங்கள்‌... நாஸ்திக வாதம்‌! அதிலே 
இருப்பது மாதிரி நாஸ்திக வாதம்‌ வேறு எங்கேயும்‌ 
கிடையாது. அதில்‌ எத்தனை இடத்தில்‌ நாஸ்திக வாதம்‌ 
வருகிறது என்று பார்த்தால்‌ 3330 இடங்களில்‌ நாஸ்திக 
வாதம்‌ வருகிறது/ 

வேதம்‌ பண்ணுகிற மாதிரி நாஸ்திக வாதம்‌ வேறு 
ஒருத்தரும்‌ பண்ண முடியாது! 

புதிது புதிதாகக்‌ கேள்விகள்‌ எழுகின்றன இந்தக்‌ 
காலத்தில்‌... இந்தக்‌ கேள்விகளெல்லாமே ஏற்கெனவே 
கேட்கப்பட்டவையா என்று பார்த்தோமானால்‌, அவை 
எல்லாமே வேதத்தில்‌ கேட்கப்பட்டவைதான்‌. புதிதாக 
யாராலும்‌ கற்பிக்க முடியாது. 

அடியேன்‌ கேட்ட வரையில்‌ 2230 கேள்விகளுள்‌ ஒரு 
950 விஷயங்கள்தான்‌ இன்றைக்கு நாஸ்திக வாதமாக 
வெளியிலே வந்திருக்றெது. மீதியெல்லாம்‌ இன்னும்‌ 


mr 
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ப ப ப பபப பழம அ ட த வகர 
வரவில்லை! ஆனால்‌ வேதத்தில்‌ கேட்கப்பட்டு 
ஏற்கெனவே இருக்கிறது! 


ஒருத்தர்‌ ஹோமம்‌ பண்ணுகிறார்‌... “ப்ருத்வியை 
ஸ்வாஹா...” என்று... 
அங்கேயிருந்து வேத புருஷன்‌ அவரிடத்திலே வந்து, 
மாதிரி ஸ்வாஹா ஸ்வாஹா என்று பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருக்கியே... கொஞ்சம்‌ நெய்யை எடுத்து 
அக்னியிலே வார்த்துவிட்டால்‌ அயிற்றா? இது விஷ்ணு 
வுக்குத்தான்‌, எனக்கில்லை... என்று உத்தேசத்‌ 
தியாகத்தோடு சமர்ப்பிக்கின்றீரே... இது விஷ்ணுவுக்குப்‌ 
போகுமா?” என்று கேட்கிறான்‌. வேத புருஷன்‌ கேட்கிறான்‌ * 
இப்படி! 


“சர்வ வியாபியாய்‌, எங்கும்‌ வியாபித்திருக்கிறபடி 
யான, உலகளந்தவனான, அவனுக்கு ஒரே ஒரு உத்திரிணி 
நெய்யைச்‌ சேர்த்துவிட்டு 'அவனுக்குத்தான்‌; எனக்கில்லை' 
என்றால்‌ அது போதுமா?! உனக்கு எவ்வளவு நெய்‌ 
வேண்டியிருக்கிறது ? ஒரு வருஷத்துக்கு உனக்கே எவ்வளவு 
நெய்‌ வேண்டியதாயிருக்கும்‌?! எங்கும்‌ பரந்து விரிந்திருக்‌ 
அவி எம்பெருமானுக்கு ஒரு உத்திரிணி நெய்யைச்‌ சேர்த்து 
விட்டு, “இது அவனுக்கு' என்இிநீரே! அவனுக்கு இது 
போதுமா என்பது உமக்குத்‌ தெரியுமா?” 


4 


அவர்‌ பாவம்‌! - ஹோமம்‌ பண்ணவர்‌ i 
என்ன சொல்கிறார்‌... “இது ர்க அ டட னம்‌. 
சால வேதமே! நீ வந்து கேட்டுறாய்‌... ௮ வ்‌ 
சொல்கிறேன்‌. அந்த ஆசாரத்தை அப்படியே ௧ ட பிடி ச்‌ 
இறேனேயொழிய “இது போதும்‌ 6 ப அன்‌ 


எனக்குத்‌ தெரியாது.” தாது! என்பதெல்லாம்‌ 
உடனே வேத புருஷன்‌ திரும்பவும்‌ கேட்டுறான்‌ 
“போதுமா, ட 


போதாதா என்பகெஃ 
தலலாம்‌ 
ஆனால்‌ காலையிலிருந்து இரவு வரை றட அன்‌ 
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பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருக்கிறாயே? இது என்ன வீணான 
காரியம்‌! சரி, இன்னொன்று கேட்கிறேன்‌ - இது மாதிரி 
சேர்க்கிறாயே, அக்னியிலேயே எந்த தேவதையை 
உத்தேசித்துச்‌ சேர்க்றொயோ அந்த தேவதையிடத்திலே 
அது போய்ச்‌ சேருறெதா என்பதாவது தெறியுமா?” 


“அதுவும்‌ தெரியாது!" 


“போதுமா என்பதும்‌ தெரியாது; போய்ச்‌ சேருகிறதா 
என்பதும்‌ தெரியாது... இருக்கிறவர்களை சிரமப்படுத்திக்‌ 
கொண்டு, எல்லோரையும்‌ கூட்டமாகக்‌ கூட்டி இது என்ன 
காரியம்‌? - ராத்திரி பகலாக ஹோமம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு ! 
அதனால்தான்‌ நான்‌ சொல்கிறேன்‌... அதோ கிருஷ்ணா நதி 
வேகமாக ஓடுகிறது. ஒரு குடம்‌ ஜலத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
வந்து இந்த நெருப்பிலே கொட்டி அணைத்துவிட்டு. 
மூட்டையைக்‌ கட்டிக்‌ கொண்டு மெட்ராஸுக்குப்‌ போய்ச்‌ 
சேரு...! இங்கே என்ன காரியம்‌...!” 


- இப்படி அந்த வேத புருஷன்‌ சொன்னால்‌... 
அடியேனைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்வதாகவே வைத்துக்‌ கொள்‌ 
வோம்‌... உடனே அடியேனும்‌ குடத்தைத்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு 
கிருஷ்ணாவிலே இறங்கி ஜலத்தை மொண்டு, நீள ஹோம 
குண்டத்திலே கொட்டப்‌ போகிறபோது... வேத புருஷன்‌ 
கையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு விடுவான்‌! 


“இப்படி ஒரு அஞ்ஞானியாக இருப்பாயா...? யக்ஞம்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌ நமக்கு வாழ்வு ஏது? யக்ஞத்தோடு 
சம்பந்தம்‌ இருப்பதால்தானே சமஸ்த ஜீவராசிகளுக்கும்‌ 
வாழ்வு... யஜ்ஞமே இல்லாமல்‌ போய்‌ விட்டால்‌ இந்த 
உலகம்‌ அழியும்‌” என்கிறான்‌. வேதபுருஷன்‌ ! 

“நான்‌ கேட்டேன்‌ என்பதற்காக அக்னியை 


அணைக்க வந்து விட்டாயே... அந்தத்‌ தத்துவத்தைச்‌ 
சொல்கிறேன்‌ "கேள்‌... 
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“யஜ்ஞம்‌ என்றால்‌ என்னவென்று நீ நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறாய்‌...? இந்த உத்திரிணி நெய்‌ 
சமர்ப்பிக்கிறாயே, இவ்வளவுதான்‌ அந்த தெய்வத்துக்குப்‌ 
போகிறது என்று நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாயா? அது 
தப்பு! அந்த தேவதைக்கு எவ்வளவு இருந்தால்‌ போதுமோ 
அவ்வளவாக அது மாறிச்‌ செல்கிறது... அதுதான்‌ 
யஜ்ஞத்திலே இருக்கிற பெருமை.” - இதுதான்‌ யஜ்ஞ 
புருஷனின்‌ விளக்கம்‌. 


இப்போது இன்னொரு கேள்வி இங்கே வருகிறது. 
“அந்த தேவதைக்கு எவ்வளவு இருந்தால்‌ போதும்‌ என்பதை 
முதலிலேயே சொல்லிவிட்டால்‌ நாமே சேர்த்துவிடலாமே 
அக்னியிலே ?' என்று கேட்கத்‌ தோன்றும்‌. 


அனால்‌ அவ்வாறு எவ்வளவு இருந்தால்‌ போதும்‌ 
என்பதைச்‌ சொல்ல முடியாது. அது அக்னிக்குத்தான்‌ 
தெரியும்‌. நாராயணனுக்கு - விஷ்ணுவுக்கு - எவ்வளவு 
சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌ என்பது நமக்குத்‌ தெரியுமா...! அக்னி 
பகவான்தான்‌ நாம்‌ கொடுப்பதைப்‌ பன்மடங்கு பெரிதாக்கி 
அங்கே கொண்டு சேர்ப்பிக்கிறான்‌. 


அக்னியிலே சேர்ப்பிப்பது பன்மடங்கு விருத்தியாகும்‌ 
என்று சொல்லும்போது அது நமக்கு எப்படி நிரூபண 
மாகும்‌? பன்மடங்கு விருத்தியாகிறதா என்பது நம்‌ 
கண்ணுக்குத்‌ தெரியவில்லையே ! எப்படி அதை 


இதற்கு மகான்கள்‌ - வேத பாஷ்யா ரிகல்‌ 7 
விளக்கம்‌ சொல்லிக்‌ காட்டுகிறார்கள்‌. கப்கள்‌ 0 

ஒரு விவசாயி நிலத்தைப்‌ பயிரிடுதிறார்‌. : 
நிலத்தில்‌ அறு மரக்கால்‌ நெல்லை விதைத்து, நாத்து டு, 
நடவு நட்டு, அதை மூன்று - நான்கு மாத கால 
சம்ரக்ஷித்து அறுவடை பண்ணுகிறார்‌. அறுவடை ணி 
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ய ப படட ட ட்ட ட ட்ட ப்தி அ த தைது 
களத்திலே கட்டை அடித்து, நெல்லைக்‌ குவித்து அளந்து 
பார்த்தால்‌ 30 - 32 கலம்‌ வருகிறது. அறு மரக்கால்‌ நெல்லை 
பூமியிலே தியாகம்‌ பண்ணினார்‌. கிடைத்தது எவ்வளவு ? 32 
கலம்‌! பன்மடங்கு விருத்தி அடைந்து நெல்‌ வர்ஷிக்றெது! 

நன்றாக கவனிக்க வேண்டும்‌. அறு மரக்கால்‌ 
பூமியிலே போட்டாரே அதே அறு மரக்கால்தான்‌ திரும்பி 
வரும்‌ என்றால்‌ விவசாயம்‌ என்கிற காரியம்‌ உலகத்திலே 
நடக்குமா?! போட்டதுதான்‌ வரும்‌ என்று இருந்து 
விட்டால்‌ விவசாயம்‌ என்கிற காரியத்தை யாராவது 
பண்ணுவார்களா? பலமடங்கு விருத்தியாகி வருவதால்‌ 
அல்லவோ விவசாயம்‌ என்பது நடக்கிறது? 

அகையினாலே, யஜ்ஞமானது ரொம்ப உயர்ந்த 
கர்மா. 

இந்த விளக்கத்தைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருப்பவர்‌ 
ரொம்பவும்‌ கெட்டிக்காரர்‌! “நான்‌ ஒன்று கேட்டால்‌ நீர்‌ 
ஒன்று சொல்கிறீரே! பரீட்சையிலே உபநிஷத்‌ சொல்லச்‌ 
சொன்னால்‌ புருஷ சூக்தம்‌ சொன்னானாம்‌. - அந்த மாதிரி 
யிருக்றெது இது! அக்னியிலே போட்டது பல மடங்கு 
விருத்தி அடைகிறதா இல்லையா என்று கேள்வி கேட்டால்‌, 
பூமியிலே போட்டது விருத்தி அடைகிறது என்று பதில்‌ 
சொல்லுகிறீர்கள்‌... இது பொருந்துமா?” என்று கேட்கிறார்‌. 

இதற்கும்‌ நல்லதொரு பதில்‌ இருக்கிறது... அடுத்த 
அத்தியாயத்தில்‌. சொல்கிறேன்‌. 


க ட்ப ்‌ 181 2 ன 
SET வற்‌ அரிது 


ன ணணணானஞாராாாாா? 


சில்லறை மாற்ற ஹோட்டலுக்குள்ளே போன 
பெரியவரைப்‌ பார்த்து பஸ்‌ ஸ்டாப்பிலிருந்தவர்கள்‌ பேசிக்‌ 
கொண்டதைச்‌ சொன்னேன்‌. 

“உள்ளே போனவர்‌ என்னெத்தைச்‌ சாப்பிடு 
வாரோ?” 


“அதெல்லாம்‌ சாப்பிட மாட்டார்‌...” 


“உள்ளே போனபிறகு என்ன பண்ணமுடியும்‌... ? 
சாப்பிடத்‌ தான்‌ வேண்டும்‌...” 

- இப்படியெல்லாம்‌ பேசிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 
அனால்‌, போனவர்‌ என்னவோ சில்லறை மாற்றுவதற்குத்‌ 
தான்‌ போனார்‌! 


அனுமானம்‌ பண்ணுகிறவர்களெல்லாம்‌ இந்த பஸ்‌ 
ஸ்டாப்பில்‌ ஜனங்கள்‌ மாதிரிதான்‌... “அவர்‌ இதைச்‌ 
சாப்பிட்டார்‌, அதைச்‌ சாப்பிட்டார்‌ என்கிற அனுமானம்‌ 
எல்லாம்‌ தோஷமாய்ப்‌ போய்விடுகிறது ! 


அனால்‌, சத்யமாகிற வேதத்துக்கு தோஷமேயில்லை. 
ஏனென்றால்‌, அது ஒருத்தரால்‌ உண்டாக்கப்பட்டதல்ல; 
பகவானால்‌ கூட உண்டாக்கப்படாதது. ்‌ 

அப்படிப்பட்ட உத்தமமான வேத வாங்மயம்‌ நமக்‌ 
சத்யமே சொல்லும்‌. ஆனதனாலே, ட 
பகவானுக்காக நீ தியாகம்‌ பண்ணினாயானால்‌. 8 
சேர்த்ததை யஜ்ஞத்தின்‌ மூலம்‌ டும்‌ அத்‌ 
பரமாத்மா அதை சுவீகரித்து அபரிமிதமாக ரக்ஷிப்பான்‌ ்‌ 
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தெரிவதனாலே, காரணத்திலும்‌ அந்த குணத்தை ஏற்க 
வேண்டும்‌. அக்னியில்‌ சேர்க்கப்படக்‌ கூடிய வஸ்து 
பன்மடங்கு விருத்தியாகப்‌ போய்ச்‌ சேர்கிறது. 

காரணமாகிற அந்த பரப்ரும்மத்தை நாம்‌ உணர 
வேண்டுமானால்‌ அவனால்‌ உண்டான காரியமாகிற இந்த 
உலகத்தைக்‌ காட்டித்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறது. 

இங்கேயும்‌, காரியமான பூமியைப்‌ பார்த்தோமா 
னால்‌, காரணமாகிற அக்னியின்‌ அற்றலை - பல்மடங்கு 
விருத்தி செய்யும்‌ அற்றலை அறியலாம்‌. 

கண்கூடாக, நேராகப்‌ பார்க்காவிட்டாலும்‌ அது 
சாத்தியம்‌ என்று தெரிறெது. 

அகையினாலே, எல்லாவற்றையும்‌ ஸ்தரலக்‌ கண்‌ 
கொண்டுதான்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ என்பதில்லை... 
சாஸ்திரக்‌ கண்‌ கொண்டு பார்த்தால்தான்‌ சில விஷயங்கள்‌: 
புலப்படும்‌. 

சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ ஒரு கதை... 


ஆசார்யன்‌ சிஷ்யனை உப்பு கொண்டு வரச்‌ 
சொல்கிறார்‌. 

“இது என்ன?” என்று கேட்கிறார்‌. 

“உப்பு” என்கிறான்‌ அவன்‌. 

'ஜலத்திலே போடு” என்கிறார்‌. 

ஜலத்தில்‌ போட்டால்‌ உப்பு கரைந்து போய்விடுகிறது. 
உப்பு எங்கே? இருக்கிறதா?” என்று கேட்டால்‌ 'இல்லை' 
என்கிறான்‌ சிஷ்யன்‌. 

ஏன்‌? 


கண்ணாலே பார்க்க முடியவில்லை என்பதால்‌! 
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பார்த்தபோது 'உப்பு' என்று சொன்னான்‌. கண்ணால்‌ 
பார்க்க முடிந்தது. ஜலத்திலே போட்டுக்‌ கரைத்த பிற்பாடு 
உப்பு இல்லை என்கிறான்‌ ! 


கண்ணால்‌ பார்க்கமுடியவில்லை என்பதாலேயே 
இல்லை என்று சொல்லிவிடலாமா? 


உப்பு கலந்த அந்த ஜலத்தை எடுத்து நாக்கிலே 
தெளித்துக்‌ கொண்டோமானால்‌, உப்பு என்று தெரிகிறதா 
இல்லையா?! 


ஆக, வேறொரு இந்த்ரியத்தினாலே அதை 
உணர்கிறோம்‌. இப்படியே ஒன்றினால்‌ உணர முடியாததை 
இன்னொன்றால்‌ உணர்ந்து கொண்டே போனோமானால்‌, 
கடைசியில்‌ இந்த இந்த்ரியங்களுக்கெல்லாம்‌ அவன்‌ 
உட்படுவானா? கிடைப்பானா? 


ஹ்ருதா மனீஷா என்று உள்ளன்போடு நினைக்கக்‌ 
கூடிய மரபினால்‌ அறியத்‌ தகுந்தவன்‌ அவன்‌. அந்த 
அத்மாவினுடைய அறிவுக்கே அவன்‌ விஷயமாகிறான்‌. 
இந்த்ரியங்களின்‌ சேர்த்தி இல்லாமல்‌ ஞானத்தினாலேயே 
எல்லாம்‌ வெளிச்சமாகும்‌. 


சம்ஸார பந்தத்தில்‌ நாம்‌ கட்‌ 


ச்‌ ப்‌ டுப்பட்டிருக்கெ 
வரையில்‌ இந்த இந்த்ரியங்களின்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ ஒரு 
வரையறைக்குள்தான்‌ எதையுமே உணர முடியும்‌. $ 


“அதலால்‌ இந்த அல்பமான வி 
கொண்டு இப்படிக்‌ கேள்வி கேட்டுற 
உன்‌ நிலை என்ன என்பதை நீ புரிந்து கொள்ள 
வேண்டாமா? இந்த சுவருக்கு அந்தண்டை என்ன 
இருக்கிறது என்று உன்னாலே சொல்ல 
கொஞ்சம்‌ நேரம்‌ சாவியை வைச்‌ 


டயத்தை வைத்துக்‌ 
ஈயே இது “நியாயமா?! 


அசார்யா்கள்‌ ! 
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ET டரா கலை அனவ கைக ததவ கக த்‌ 
“சாவி வைத்த இடம்‌ தெரியாமல்‌ திண்டாடி, இரண்டு 
நாள்‌ கழித்து அகப்படுறெது! வைத்த இடம்‌ தெரியாத 
படிக்கு அந்த ஸ்ம்ருதி பலம்‌ அதற்குள்ளே போய்விடுறெது. 
அப்படியிருக்கையில்‌ எல்லாமே தெரிய வேண்டும்‌ என்றால்‌ 
எப்படி முடியும்‌? எவ்வளவு அஞ்ஞானியாக இருக்கிறாய்‌?” 
என்று நினைவூட்டுகிறார்கள்‌ அசார்யர்கள்‌. 

நாம்‌ நித்தியம்‌ இப்படிப்‌ பொருளை வைத்த இடம்‌ 
மறந்து தேடும்போது வேதம்‌ நம்மைக்‌ கூப்பிடுறைது! 

“என்ன தேடுகிறாய்‌?” என்று கேட்கிறது! 

நாம்‌ சாமானியமாய்‌ வைத்த வஸ்துவைத்‌ 
தேடுவதாகச்‌ சொல்லுகிறோம்‌! 

௨... விஷ்ணு சித்தர்‌, ஒரு அத்மாவின்‌ அந்திம காலத்திலே 
அதனைச்‌ சுற்றியிருப்பவர்கள்‌ கேட்பதைப்‌ பாடுகிறார்‌. 
சோர்வினால்‌ பொருள்‌ வைத்த துண்டாகில்‌ 

சொல்லு சொல்லு என்று சுற்று மிருந்து... 

அவன்‌ பிராணனுக்கு மன்றாடிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. அவனைத்‌ தட்டி பிராணன்‌ போகிற தருவாயிலே 

“நீ பொருள்‌ வைத்திருந்தால்‌ சொல்லு... 
என்கிறார்களாம்‌ ! 

ஆம்வார்‌ சொற்பிரயோகத்தை கவனிக்க வேண்டும்‌ 
இங்கே... 

“சொல்லு சொல்லு” என்று இரண்டு முறை 
கேட்கிறார்களாம்‌. அது மாத்திரம்‌ அல்ல... “பொருள்‌ 
வைத்ததுண்டாகில்‌' என்கிறார்கள்‌. 

“நீ இருக்கிற காலத்திலேயே எல்லாவற்றையும்‌ ஒழித்து 
விட்டாய்‌... எங்களுக்கென்று என்ன வைத்திருக்கப்‌ 
போகிறாய்‌...? ஒன்றும்‌ வைத்திருக்க மாட்டாய்‌... 
இருந்தாலும்‌ திரவ்யத்தின்‌ மேல்‌ உள்ள பற்றினால்‌ 
கேட்கிறோம்‌, வைத்ததுண்டாகில்‌ சொல்லு..." 


486 4 முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 
= 

போய்க்‌ கொண்டிருந்தவனுக்கு ஸ்ம்ருதி கொஞ்சம்‌ 
வந்தது... 'இதோ, இங்கே வைத்திருக்கிறேனே...' என்று 
சொல்வதற்குள்ளே ஸ்ம்ருதி போய்விட்டது! எதற்காக 
இவ்வளவு நாட்களாக ராத்திரியும்‌ பகலும்‌ சிரமப்பட்டு 
சிரமப்பட்டு ஓடி ஓடித்‌ திரிந்தானோ அதை அவன்‌ 
படுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற இடத்திலேயே, அங்கேயே, 
தலைக்குக்‌ ழே வைத்திருக்கிறான்‌... 

“இதோ, இங்கேதான்‌ வைத்திருக்கிறேன்‌, எடுத்துக்‌ 


கொள்ளுங்கள்‌'' என்று சொல்ல யவில்லையே 
ஞு 
அவனால்‌! 


வைத்த இடம்‌ ஞாபகத்துக்கு வந்தால்‌ தானே! 


\ 
| 


ஸ்ம்ருதி பலம்‌ போய்‌ அந்திம காலத்தில்தான்‌ 
| அவஸ்தைப்படுகிறாய்‌ என்று இல்லை... நன்றாக இருக்கும்‌ 

போது என்ன வாழ்ந்தாய்‌...? தடுமாறித்‌ தடுமாறி, எங்கே 
வைத்தேன்‌ என்று தெரியாமல்‌ தேடி. அலைகிறாய்‌! நல்ல 
ஸ்ம்ருதியுடன்‌ இருக்கும்‌ போதும்‌ தேடுகிறாய்‌, ஸ்ம்ருதி 
பலம்‌ போன பிற்பாடும்‌ தேடுகிறாய்‌! - இப்படியிருக்கிறது 
உன்‌ வாழ்க்கை... 

இந்த இந்த்ரியங்களை வைத்துக்‌ கொண்டு, 
“அக்னியிலே போடுவது அவனிடத்தில்‌ போய்ச்‌ சேருமா? 
சேராதா...” என்று கேட்பதில்‌ அர்த்தமுண்டா, அவற்றின்‌ 
சக்தி எல்லைக்குட்பட்டது. அதனால்‌ இந்த விஷயங்களை 
சாஸ்திரக்‌ கண்‌ கொண்டுதான்‌ பார்க்க-வேண்டும்‌. 

மூன்று பிலாலி பிரமாணம்‌ என்று எல்லா 
ஆசார்யர்களும்‌ ஒருமனதாக ஒப்பு கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 

பிரத்யக்ஷம்‌ பிரமாணம்‌. 

அனுமானம்‌ பிரமாணம்‌. 


சப்தம்‌ பிரமாணம்‌. 


™. 
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வனை வவ வவ வயம்‌ er பத்தன்‌ தக்க அத்து 

- இந்த மூன்றும்‌ பிரமாணம்‌. இதிலே வேதம்தான்‌ - 
சப்தம்தான்‌ - ஒரு தோஷமுமில்லாத பிரமாணம்‌! 


வேதமிருக்கிறதே... ஒரு தோஷமும்‌ சொல்ல மூடியாத 
உத்தமமான பிரமாணம்‌ பிரத்யக்ஷ்த்துக்கு தோஷம்‌ வரும்‌; 
நேரில்‌ பார்க்கிற விஷயமானாலும்‌ தோஷம்‌ வரும்‌. 
அனுமானத்துக்குத்‌ தோஷம்‌ வரும்‌. 

மஞ்சள்‌ காமாலை வந்தவருக்குப்‌ பார்ப்பதெல்லாம்‌ 
மஞ்சளாகத்‌ தெரிகிறது. வெள்ளை வெளேர்‌ என்ற 
துணிகூட மஞ்சளாகத்‌ தெரிகிறது! இந்த இடத்திலே 
பிரத்யக்ஷ்மே கெடுத்துவிட்டது இல்லையா? பிரத்யக்ஷ்மே 
தோஷமாயிருக்கிறது. னத்‌ 


அனுமானமிருக்கிறது பாருங்கள்‌... அப்படியிருக்கும்‌ - 
இப்படியிருக்கும்‌... சில இடங்களில்‌ உண்மையாய்‌ அதலாம்‌. 
சில சமயத்தில்‌ அது கூடக்‌ கெடுத்துவிடும்‌. 


இங்கே உபன்யாஸத்துக்கு வரக்கூடியவர்‌ ஒருவர்‌ 


" இன்றைக்கு வர மூடி.யவில்லை... எங்கேயோ உட்கார்ந்து 


கொண்டு உபன்யாசம்‌ நடப்பதாக நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்‌... அதுவும்‌ நடக்கிறது! அதனால்‌ 
அனுமானம்‌ பிரமாணம்‌. 

அனால்‌ சில சமயங்களில்‌ அனுமானமும்‌ கவிழ்ந்து 
விடும்‌... அது எங்கே? 

ஒருத்தர்‌ பரம்‌ வைதிகர்‌. அடியேனை மாதிரி சால்வை 
போர்த்திக்‌ கொண்டு, இடுப்பிலே வஸ்திரம்‌ எல்லாமாய்‌ 
டாக்ஸியிலே ஏறினார்‌. 

ஏறி, இறங்க வேண்டிய இடம்‌ வந்தது. உஸ்மான்‌ 
ரோடிலே வந்து மாம்பலத்தில்‌ இறங்கினார்‌... 
டாக்ஸிக்காரருக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டுமில்லையா? நூறு 
ரூபாய்‌ நோட்டை எடுத்தார்‌. 
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அவர்‌ சொல்கிறார்‌, டாக்ஸிக்காரர்‌... “இதுதான்‌ 
முதல்‌ சவாரி. சில்லறை இல்லையே என்‌ இடத்திலே” 
என்கிறார்‌. 

உடனே இவர்‌ ரூபாயைக்‌ கொடுத்து, “நீங்களே போய்‌ 
சில்லறை மாற்றிக்‌ கொண்டு வாருங்களேன்‌” என்கிறார்‌. 


அதற்கு அந்த டாக்ஸி டிரைவர்‌ சொல்கிறார்‌; எதிரே 


பிரம்மாண்டமான ஹோட்டல்‌ - அதைக்‌ காண்பித்துச்‌ 
சொல்கிறார்‌. 

“அங்கே போனால்‌ சுலபமாகச்‌ சில்லறை 
கிடைக்கும்‌... நீங்களே போய்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டு 


வாருங்கள்‌...” என்கிறார்‌ டாக்ஸி டிரைவர்‌. 

“ஏனப்பா... நான்‌ இந்த மாதிரி தோற்றத்தில்‌ 
இருக்கிறேனே... இப்படியே ஹோட்டலுக்குள்‌ போனால்‌ 
நன்றாயிருக்குமா? நீ போனாயானால்‌ பரவாயில்லையே... 


“இப்படி இருப்பதுதான்‌ நல்லது சுவாமி! நான்‌ 
போனால்‌ ஹோட்டல்காரர்‌ சில்லறை கொடுக்க மாட்டார்‌. 
நீங்கள்‌ போனால்‌ பெரியவர்கள்‌ தெய்வமாக மதித்து, 
கேட்டவுடனேயே சில்லறை கொடுத்து விடுவார்கள்‌. 
அதனால்‌ நீங்கள்‌ போனால்தான்‌ காரியம்‌ நடக்கும்‌” 
என்கிறார்‌. 


வேறு வழியில்லாமல்‌ டாக்ஸியை விட்டு இறங்கி 
அவரும்‌ போனார்‌. இடுப்பிலே கட்டிய துணியோடு, 
ஊர்ந்து புண்டரத்தேடு, தாமரை மணிமாலை 


5 : , , துளசி மணி 
மாலை எலலாவற்றையும்‌ போட்டுக்‌ ண்டு 
ஹோட்டலுக்குள்‌ நுழைந்தார்‌! 

எதிர்ப்பக்கத்திலே பஸ்‌ ஸ்டரப்பிங்கில்‌ நான்கு பேர்‌ 


நின்று கொண்டிருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ 1 ட்ட 
என்ன பேசிக்‌ கொண்டார்கள்‌ தெரியு ல பார்த்து 


டே 


அக்னியில்‌ போட்டது எப்படி விருத்தியாகும்‌ என்று 
கேட்டால்‌ பூமியைப்‌ பற்றியும்‌ விவசாயமாகிற காரியம்‌ 
பற்றியும்‌ உதாரணம்‌ சொல்வது தகுமா? - இந்தக்‌ கேள்வி 
யுடன்தான்‌ போன வாரம்‌ நிறுத்தினேன்‌. 
உபநிஷத்தில்‌ பாருங்கள்‌... ஒன்றினுடைய தோற்றம்‌ 
மற்றொன்றிலிருந்து என்று பஞ்சபூதங்களின்‌ தோற்றம்‌ 
குறித்து அழகாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
ஆகாசத்திலிருந்து வாயு உண்டாயிற்று 
வாயுவிலிருந்து அக்னி உண்டாயிற்று 
அக்னியிலிருந்து ஜலம்‌ உண்டாயிற்று 
ஜலத்திலிருந்து ப்ருத்வி என்றெ இந்த பூமி 
உண்டாயிற்று. ஆகவே பூமிக்கு மூலம்‌ எது...? 
ஜலம்‌! ஜலத்துக்கு மூலம்‌ எது? - அக்னி! பூமிக்கு 
காரணம்‌ எது? அக்னி, அக்னிக்கு காரியம்‌ எது என்று 
கேட்டால்‌ பூமி! 
பூமி காரியம்‌, அக்னி காரணம்‌! காரணத்திலிருக்கிற 
ணமானது காரியத்திலேயும்‌ இருக்கும்‌. 
மண்ணுக்கு இருக்கிற குணம்‌ அதிலிருந்து தோன்றிய 
பானைக்கும்‌ உண்டு. 
பூமியில்‌ நாம்‌ கண்கூடாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌ பல 
டங்கு விருத்தி அடைவதை. காரியமாகிற பூமியிலே இது 
“க்குத்‌ தெரிவதாலே, காரணத்தில்‌ இருக்கும்‌ குண்தன்‌ 
எாரியத்திலும்‌ இருக்கும்‌ என்பதும்‌ சாஸ்திர இருஷ்டியாகத்‌ 
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போக்தா அவன்‌ என்று உணர்ந்து, போக்யம்‌ நீயே 
என்பதை உணர்ந்து, உன்னைச்‌ சேர்ந்ததெல்லாம்‌ போக்யம்‌ 
என்று அர்ப்பணிக்க வேண்டும்‌. என்னை ஏற்றுக்‌ கொள்‌; 
உன்னுடைய வஸ்து இது; ஏற்றுக்கொள்‌ என்று 
பரமாத்மாவினிட.த்திலே நாம்‌ பிரார்த்திக்கத்தான்‌ முடியும்‌. 
அவன்தான்‌ அதை ஏற்க வேண்டும்‌. 


அவன்‌ சங்கல்பிக்கவில்லையானால்‌ அவனிட.த்திலே 
நம்மால்‌ போக முடியுமா? லக்ஷ்மணன்‌ பிரார்த்தித்தான்‌. 
காட்டுக்கு அழைத்துக்‌ கொண்டு போக வேண்டும்‌ என்று 
பகவான்‌ ஏற்கவில்லை. அதே லக்ஷ்மணன்‌ சதையிடத்திலே 
சரணாகதி பண்ணியபோது, பகவான்‌ அங்கீகரித்தான்‌. 
ஆகையினாலே, நாம்‌ பண்ணுவதை பகவான்‌ அங்கீகரிக்க 
வேண்டும்‌ - அது முக்கியம்‌. 

'நீ என்னை ஏற்கவேண்டும்‌ என்று அவனிடத்துப்‌ 
பிரார்த்தனை பண்ணினால்‌, அப்போது அவன்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டானானால்‌, அவனுக்கு போக்யமாக நாமும்‌ 
இருக்கிறோம்‌, நம்மைச்‌ சேர்ந்த வஸ்துவும்‌ இருக்கிறது. 

்‌ ல ருக்கிறது 
அகையினாலே சர்வவியாபியாய்‌ எங்கும்‌ இருந்து, பகவான்‌ 
போக்தாவாகவும்‌ 

போக்யமாகவும்‌ 

நியந்தாவாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 


போக்தா என்றால்‌ ஜீவாத்மா. ஜீவாத்மாவு க்குள்ளே 
அந்தர்யாமியாக பரமாத்மாவும்‌ 


ப ! க்கிறதாலே 
பரமாத்மாவும்‌ போக்தா எல்லா படட அத ல்‌ 
இருப்பதாலே போக்யமும்‌ அவனே... இதையெல்லாம்‌ 


செயல்படுத்துபவனாய்‌ இருப்பதனாலே 2 ்‌ 
அவனே! நியந்தாவும்‌ 
உலக வழக்கத்திலே போக்தா வே 


்‌ : று. போக்யம்‌ 6 
நியந்தா வேறு ட்‌ நமக்கு “ஈமான்யமாகத்‌ ன்‌ 


பட்டாலும்‌ பகவத்‌ விஷயத்திலே பார்க்கும்போது 
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போக்யமாகவும்‌ இருக்கிறான்‌ போக்தாவாகவும்‌ 
இருக்கிறான்‌; நியந்தாவாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 


திருப்பாணாழ்வார்‌ ரொம்ப குறைவாகத்தான்‌ 
பாடினார்‌. பத்தே பத்து பாசுரங்கள்தான்‌. மற்ற 
ஆழ்வார்கள்‌ பாடியவை அத்தனையும்‌ ஒரு தட்டிலே 
வைத்து, இந்த அழ்வார்‌ பாடினதையும்‌ ஒரு தட்டிலே 
வைத்தால்‌... இவருடைய தட்டுதான்‌ அதிக எடையுடைய 
தாயிருக்கும்‌! 

கவித்துவத்திலே எத்தனையோ நயம்‌. 

முதல்‌ பாசுரம்‌. 

அமலன்‌ ஆதிபிரான்‌ அடியார்க்கு என்னை ஆட்படுத்த 

விமலன்‌ விண்ணவர்கோன்‌ விரையார்‌ பொழில்‌ 

வேங்கடவன்‌ 


என்று ஆரம்பிக்கிறது. இரண்டாவது பாசுரம்‌ “உவந்த 
உள்ளத்தனாய்‌' என்று ஆரம்பிக்கிறது. மூன்றாவது பாசுரம்‌ 
“மந்திபாய்‌ வடவேங்கடமாமலை...' என்று தொடங்குகிறது. 

இந்த முதல்‌ மூன்று பாசுரங்களின்‌ முதல்‌ 
எழுத்துக்களை எடுத்துப்‌ பாருங்கள்‌. ௮.௨.ம! பிரணவாகார 
மண்டபத்துக்குள்ளே ரங்கநாதன்‌ இருக்கிறான்‌... என்கிற 
விஷயம்தான்‌ இது! 

அதற்கப்புறம்‌ பாருங்கள்‌... “பாரமாய்‌”, 
“கையினார்‌' என்று அடுத்த மூன்று பாசுரங்கள்‌ அரம்பிக்‌ 
கின்றன. இவற்றின்‌ முதல்‌ மூன்று எழுத்துக்கள்‌ பாது, கை 
- ஸ்ரீமத்‌ அண்டவன்‌ நித்யம்‌ ஆராதனம்‌ பண்ணும்‌ படியான 
அந்த ரங்கநாத திவ்யமணிப்‌ பாதுகைகளைக்‌ குறிக்கிறது! 
ரே ராத்திரியில்‌ 
ளினார்‌ சுவாமி 


“துண்டவெண்‌', 


இந்த பாதுகைகளைக்‌ குறித்து ஓ 
“பாதுகா சஹஸ்ரம்‌” என்று பாடி அரு 
தேசிகன்‌. 
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அவன்‌ எப்போதும்‌ பாதுகையைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டே இருக்கிறானாம்‌... ஏனென்றால்‌ சஞ்சாரப்‌ 
ப்ரியன்‌ அவன்‌! 

அகையினாலே... இப்படி. திருப்பாணாழ்வாரின்‌ பத்து 
பாக்களுக்குள்ளே பிரணவார்த்தம்‌, பாதுகார்த்தம்‌, 
திருமந்திரார்த்தம்‌, த்வயமந்தார்த்தம்‌, சரமஸ்லோகார்த்தம்‌ 
என்று எல்லாவற்றையும்‌ எடுத்துக்‌ காட்டியிருக்கிறார்‌. 

அந்த கொண்டல்‌ வண்ணன்‌, கோவலன்‌, 
வெண்ணெய்‌ உண்ட வாயன்‌ - அவனைப்‌ பார்த்த கண்கள்‌ 
மற்றொன்றைப்‌ பாராவே என்று சொல்லி விட்டார்‌ 
அழ்வார்‌! ரங்கநாதனைப்‌ பார்க்க வைகுண்டம்‌ கூட 


பெரிசில்லை ! 


சொட்டை நம்பி என்கிற ஆசார்யருக்கு அந்திம 
காலம்‌ வந்தது. அப்போது ஸ்ரீரங்கத்தலே அவர்‌ 
சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ கிட்டத்தில்‌ நெருங்கி நிற்கிறார்கள்‌. 
பிராண வியோகம்‌ ஆகப்‌ போகிறது - இன்னும்‌ அரை 
க்ஷ்ணத்திலே பிராணன்‌ போய்விடப்‌ போகிறது என்றெ 
நிலைமை. அவருக்கு அருகிலே போய்‌, அந்த சமயத்தில்‌ 
தங்கள்‌ ஆசார்யர்‌ என்ன நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ 
என்று தெரிந்து கொள்ள எல்லோரும்‌ விரும்புகிறார்கள்‌. 

“சுவாமி! தங்கள்‌ திருவுள்ளத்திலே இப்போது 
நினைவு என்னவே? தாங்கள்‌ என்ன நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌...? அதை எங்களுக்குச்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌ - சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ கேட்டார்கள்‌. அதர்‌ 
பிராணன்‌ போகிற தருவாயில்‌ அவர்‌ சொன்ன த்தை. 
“எனக்கு நல்ல அய்ய சம்பந்தம்‌ ஏற்பட்டிரு க்கிறது. ட 
ஆசார்ய சம்பந்தத்தினாலே அவன்‌ பெருமையை 
உணர்ந்தேன்‌. அந்த ஆசார்ய சம்பந்தத்தினாலே 
மோக்ஷத்தை அடைவேன்‌... அனால்‌ ஒன்று . 
வைகுண்டத்திலே போய்ப்‌ பார்ப்பேன்‌... அங்கேயிருக்ற 
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பரமாத்மா, நம்‌ ரங்கநாதர்‌ மாதிறி இல்லையென்றால்‌ 
முறித்துக்‌ கொண்டு வந்து விடுவேன்‌ இங்கே...” என்கிறார்‌ 


நம்மாழ்வார்‌ என்ன சொல்கிறார்‌... ? 
வைகுண்டத்திலே பரவாசுதேவன்‌ என்று அவனுக்குப்‌ 
பெயர்‌. ஸ்ரீதேவி, பூதேவி, 'நீளாதேவியோடு அமர்ந்த திருக்‌ 
கோலத்தில்‌ அவன்‌ இருக்கிறான்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ 
சொல்கிறது. ஆனால்‌ நம்மாழ்வார்‌ என்ன சொல்றார்‌?” 
அந்த வைகுண்டத்திலேயும்‌ நரம்‌ கலந்த சிங்க 
அவதாரத்தையே பார்க்க விரும்புகிறேன்‌ என்கிறார்‌! 


சுவாமி தேசிகன்‌ காஞ்சி வரதராஜ பெருமாளுடைய 
அழகைச்‌ சொல்லி, “அவன்‌ பவனியைப்‌ பார்த்த கண்கள்‌ 
வைகுண்டத்தை விரும்புமோ?' என்று கேட்கிறார்‌. 


எப்படிப்பட்ட அழகு அந்த பவனி...? 


கோபுர வாசல்படியில்‌ அழகாக வேத பாராயணம்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌. அந்த வேத பாராயணம்‌ பண்ணப்‌ 
பண்ண திக்விஜயம்‌ பண்ணி வருகிறான்‌ பகவான்‌. தேவர்‌ 
களுக்கு பிரஹஸ்பதி சொன்ன உயர்ந்த மந்திரம்‌ அது... 
அதனாலே சாதாரணமாய்‌ வெளியிலே கிளம்புகிற 
போதோ, கிரஹப்‌ பிரவேசத்தின்‌ போதோ சொல்லப்படுகிற 
மந்திரம்‌. அந்த மந்திரம்தான்‌ இப்போது பலிக்கிறது. 


பரமாத்மா கிளம்புறெபோது, ஸ்ரீபாத தாங்கிகள்‌ 
தூக்குகிறார்கள்‌. பகவானை எழுந்தருளப்‌ பண்ணி 
எழுந்தருளப்‌ பண்ணி தோளெல்லாம்‌ அப்படியே காய்த்துப்‌ 
போயிருக்கும்‌. பகவானைச்‌ சுமந்த வடு அது! 

அதுபோன்று, நாம்‌ தொழும்போது நாக்கிலேயே 
தழும்பு வருமாம்‌... “நாராயணா, நாராயணா என்று 
சொல்வதாலே ஏற்பட்ட தழும்பு' என்று சொல்லிக்‌ 
கொள்ள வேண்டுமாம்‌! 
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சரி, ஸ்ரீபாத தாங்கிகள்‌ அவனை எழுந்தருளப்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌. 'ஹே கேசவா! ஹே முகுந்தா! ஹே 
தாமோதரா! ஹே வாசுதேவா?” 

அந்தக்‌ குடை ஓர்‌ அசை அசையும்‌! அவன்‌ 
கொண்டை ஒரு குலுங்கு குலுங்கும்‌. அந்த முத்து 
மாலைகள்‌ அப்படி. அசைந்து, குலுங்கி நிற்பான்‌ பரமாத்மா. 

எழுந்தருளப்‌ பண்ணும்போது, முன்னே தமிழ்‌ 
வேதம்‌, பின்னால்‌ சமஸ்கிருத வேதம்‌, இங்கே இடையிலே 
பரமாத்மா வரதராஜன்‌ குதிக்கிறான்‌! “அவ்வளவு 
சந்தோஷம்‌ அவனுக்கு ஏனடா வந்தது?” என்று கேட்டால்‌, 
முன்னால்‌ சொல்கிற அந்த மறைக்கும்‌ பின்னால்‌ சொல்கிற 
அந்த வேதத்துக்கும்‌ நான்‌ தான்‌ பொருள்‌' என்று 
உற்சாகமாகக்‌ குதிக்கிறானாம்‌ - “இந்த இரு கூட்டங்களும்‌ 
சொல்வது “தகும்‌' “தகும்‌' என்று குதிக்கிறானாம்‌ பரமாத்மா ! 
உபய வேதாந்தமாகத்‌ தாம்‌ இருப்பதைக்‌ குதித்துக்‌ குதித்து 
பரமாத்மா காட்டுகிறான்‌. 

அப்படி எம்பெருமான்‌ வருகிற அழகை அந்தக்‌ 
காஞ்சி நகரத்திலே பார்த்தவருக்கு, வைகுண்டவாசம்‌ 
பிடிக்குமோ! 

ஏ தேவாதிராஜா ! அத்திகிரி வரதா! உன்‌ 
திருவடியிலே பப பண்ணிச்‌ சொல்கிறேன்‌. - வைகுண்ட 
வாசமும்‌ எனக்குப்‌ பிடிக்காது. இந்த திவ்ய க்ஷேத்திரத்திலே 
உன்னுடைய அழகை அனுபவிக்கும்படியான பாக்யெம்‌ 


இருக்கிறதே அது போதும்‌ எனக்கு... என்று சொல்லி 


பகவானிடத்திலே ஈடுபட்டு வைகுண்டத்தை 
“வேண்டாமென்ற'வர்கள்‌ வரிசையில்‌ ஆஞ்சநேயனும்‌ 
வருகிறான்‌! அவனை வைகுண்டத்துக்கு அழைத்தால்‌ 
என்ன சொல்கிறான்‌? “அங்கே பிரவசனம்‌ உண்டா? 
ராமாயண உபன்யாஸம்‌ உண்டா ?' என்று கேட்கிறான்‌. 

“அங்கே பகவான்தான்‌ உண்டு. அவன்‌ எஜமானன்‌. 
நாம்‌ அவனுக்கு கிங்கரர்கள்‌. அதுதான்‌ இருக்குமேயொழிய 
உபன்யாசமெல்லாம்‌ கிடையாது' என்று சொன்னால்‌, 
ராமாயண உபன்யாசம்‌ நடக்காத இடம்‌ எனக்கெதற்கு... 2 
அது வேண்டியதில்லை !' என்கிறான்‌ ! 


496 $ முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


ராமன்‌ தன்னோடு சேர்த்தணைத்து ஆனந்தத்தி 
னாலே மஞ்சனம்‌ ஆட்டிய சரீரம்‌ அஞ்சநேயருடையது! 
அதை விட்டுவிட்டுப்‌ போவதற்கு அவருக்கு இஷ்டமில்லை. 

ராம நாமம்‌ கேட்காத வைகுண்டம்‌ எனக்கு 
வேண்டாம்‌ என்று சொல்லிவிட்டான்‌ ! 


- இப்படியாக எம்பெருமானிடத்திலே ஈடுபட்டு, 
மகான்களெல்லாம்‌ சர்வத்தையும்‌ அர்ப்பணித்து, எங்கும்‌ 
நிறைந்திருக்கும்படியான அர்ச்சாவதாரத்திலே கண்டு, 
ஈடுபட்டு, 'மற்றது வேண்டாம்‌, உன்னையே பற்றினேன்‌' 
என்று பேசுவதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 


இதிலிருந்து நமக்கென்ன தெரிகிறதென்றால்‌, பரம 
போக்யமாய்‌ - நாம்‌ அனுபவிக்கும்படியானவனாய்‌ 
பரமாத்மா இருக்கிறான்‌. இந்த விஷ்ணு சகஸ்ரநாமத்தையே 
நாம்‌ எத்தனை நாழி அனுபவித்தாலும்‌, 'போதும்‌' என்ற 
எண்ணம்‌ யாருக்குமே தோன்றுவதில்லை. ஏன்‌ தோன்றுவ 
இல்லையென்றால்‌ - பகவானின்‌ அந்த போக்ய குணம்‌ 
படுத்தும்‌ பாடு அது! சொல்பவர்‌ நன்றாகச்‌ 
சொல்வதாலோ கேட்பவர்‌ நன்றாகக்‌ கேட்பதாலோ 
உண்டாகிற விசேஷமில்லை - சொல்லப்படுகிற 
விஷயத்துக்குரிய - குணத்துக்கு விசேஷம்‌! ஆது 
அவ்வளவுக்கு நம்மை இழுக்கிறது! 


சிதா னி சிந்தா இந்த இரண்டிலே எது உயர்ந்தது 
என்று கேட்டால்‌ அது ஒரு சுவாரஸ்யமான விவாதம்‌! 
சிதா என்றால்‌ ஸ்மசானத்திலே 
எரிப்பதற்காக அடுக்கப்படும்‌ படுக்கை, சட்‌ 
லேயும்‌, விறகினாலேயும்‌, விராட்டியினாலே 
படுக்கைக்கு சிதை என்று பெயர்‌. 
சிந்தை என்பது மனத்திலே ௪ 


“இதிலே எது உயர்ந்தது?” 
கேட்கிறது! 


சவத்தை 
டையினா 
யும்‌ போடுகிற 


்‌ முகற வியாகூலம்‌, 
என்று சாஸ்திரம்‌ கேள்வி 
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'ஸ்மசானத்திலே போடப்படும்‌ இதையே உயர்ந்தது” 
- என்பது பதில்‌! 


ஏன்‌....? 


பிராணனற்ற சரீரத்தை அது எரிக்கிறது. சிந்தையே 
பிராணனுள்ள சரீரத்தை அணு அணுவாக எரிக்கிறது. 
சிதைக்கு இடம்‌ கொடுத்தாலும்‌ கொடுக்கலாம்‌. சிந்தைக்கு 
இடங்கொடுக்கலாமா? சிந்தை, மனிதனை அப்படியே 
உருக்கிவிடுமே.... அவனைப்‌ படாத பாடு படுத்துமே! 

“சிந்தை விலக வேண்டும்‌ என்றால்‌ ஒரே ஒரு வழி 
இருக்கிறது. முன்னோர்களின்‌ கதையைப்‌ பதினெட்டு 
பாகங்களாக வியாசர்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. அதை நீ கேட்க 


வேண்டும்‌!” - என்றார்‌ வைசம்பாயனர்‌. 
இதைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்த ஜனமேஜயன்‌ 
பார்த்தான்‌... “சுவாமி! என்னை நிர்ப்பந்தப்படுத்தாதர்‌. 


கதை கேட்பதற்கு அவகாசமே கிடையாது இப்போது. 
ரொம்ப கஷ்டமாக இருக்கிறது. நீர்‌ புறப்பட்டால்‌ நான்‌ 
உள்ளே எழுந்து போவேன்‌...' என்றான்‌. 

அவன்‌ எழுந்து போகச்‌ சித்தமாயிருந்த போதிலும்‌ 
இவர்‌ உட்கார்ந்து விட்டார்‌! “இப்படிச்‌ சொல்லக்‌ கூடாது. 
நீ வருந்தி அழைத்தாலும்‌ நான்‌ வரத்தக்கவனா? நானே 
வந்து கதை சொல்கிறேன்‌ என்கிறேன்‌.... நீ கேட்கமாட்டேன்‌ 
என்கிறாயே! சரி பதினெட்டுப்‌ பகுதியும்‌ கேட்கா விட்டால்‌ 
பரவாயில்லை. ஒரு பர்வம்‌ மட்டும்‌ கேளேன்‌...” 

“உமக்குத்தான்‌ சொல்கிறேன்‌! ஏன்‌ இப்படி என்‌ 
பிராணனை வாங்குகிறர்‌!” - அவனுக்கு இன்னும்‌ வேகமாக 
வருகிறது வார்த்தை! “என்னாலே ஒரு பர்வம்‌ கூட கேட்க 
முடியாது. நீர்‌ போகிறீரா இல்லையா இப்போது?” 

இவர்‌ விடவில்லை. “சில பர்வங்களிலே 130 
அத்தியாயம்‌ இருக்கும்‌. சிலதில்‌ 42 அத்தியாயம்தான்‌ 
இருக்கும்‌.... ஏதாவதொரு அத்தியாயம்‌ கேளேன்‌...” 
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“ஏன்‌ சுவாமி என்னை இப்படி ஹிம்சை 
பண்ணுகிறீர்‌? என்னால்‌ முடியாது, என்றால்‌ முடியாது. 
நான்‌ இப்போதே எழுந்து போகிறேன்‌” - எழுந்திருக்க 
அரம்பித்தான்‌. 


“அப்பா, அப்படிச்‌ சொல்லாதே! சில அத்தியாயங்‌ 
களிலே 142 சுலோகங்கள்‌ இருக்கும்‌. சிலவற்றில்‌ 26 
சுலோகங்கள்தான்‌ இருக்கும்‌. ஏதாவது ஒரு சுலோகம்‌ 
கேளேன்‌...” என்றார்‌. 

எழுந்து போகச்‌ சித்தமாயிருந்தவன்‌ பார்த்தான்‌. 
'இவர்‌ ஒரு லட்சம்‌ சுலோகங்களிலிருந்து ஒரு சுலோகத்துக்கு 
இறங்கி வந்து விட்டார்‌. ஒரு சுலோகம்‌ சொல்வதற்கு 
எவ்வளவு நேரம்‌ அதிவிடும்‌? சொன்ன உடனே ஓடிப்‌ 
போய்விடலாம்‌...” என்று முடிவு பண்ணி, “சொல்லும்‌” 


என்றான்‌. - ரொம்ப உதாசீனமாகத்தான்‌ சொன்னான்‌ ! 


வைசம்பாயனரும்‌ சொல்ல ஆரம்பித்தார்‌. அவர்‌ 
சொன்ன ஒரு சுலோகம்‌ வினை முற்றாமல்‌ நின்றது! 


கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்தவனுக்கு ஒன்றும்‌ புரிய 
வில்லை. சரியாக உட்கார்ந்து கொண்டான்‌. உட்கார்ந்து 
கொண்டு, “சுவாமி! இப்படிச்‌ சொன்னால்‌ எனக்கு ஒன்றும்‌ 
புரியவில்லையே... ஆநிரை மீட்பு என்று ஒன்று சொன்னீரே 
அப்படியென்றால்‌ என்ன ?” என்றான்‌. 

உடனே வைசம்பாயனர்‌ 
சொல்கிறார்‌. விராட பர்வம்‌ 
பெருமை, அபிமன்யு - 


இன்னொரு சுலோகம்‌ 


“அவ்வளவுதானா சுவாமி?” என்கிறான்‌ வமா 
உடனே பாரதம்‌ மொத்தத்‌ை 


ட யும்‌ சொன்னார்‌ 
அவர்‌! 
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அத்தனையையும்‌ கேட்டுவிட்டு, “அவ்வளவு 
தானா....? என்கிறான்‌ திரும்பவும்‌! “வனபங்கம்‌' என்று 
ஏதோ சொன்னீர்களே அதையும்‌ சொல்லுங்கள்‌...” 
என்றான்‌. 

உடனே சுந்தர காண்டத்தை அரம்பித்து ரொம்ப 
அழகாகச்‌ சொன்னார்‌. 

“இவ்வளவுதானா ஸ்வாமி?” என்கிறான்‌ அவன்‌ 
அப்புறமும்‌. 

உடனே ராமாயணத்தை அதியிலேயிருந்து 
அறம்பித்துச்‌ சொல்கிறார்‌. புராணங்கள்‌ பதினெட்டையும்‌ 
சொன்னார்‌; உப புராணங்கள்‌ பதினெட்டைச்‌ சொன்னார்‌. 
வேத - வேதாந்தங்களைச்‌ சொன்னார்‌. சர்வ சாஸ்திரங்கள்‌, 
ஸ்ம்ருதிகளைச்‌ சொன்னார்‌.... சொல்லிக்‌ கொண்டே 
யிருக்கிறார்‌. அனுபவிக்க அனுபவிக்கத்‌ தெவிட்டாததாலே 
அவனும்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டேயிருக்கிறான்‌. “போதும்‌” 
என்கிற எண்ணமே ஏற்படவில்லையாம்‌ அவனுக்கு. 

அப்படி அவன்‌ கண்ணை மூடி தன்னை மறந்த 
லயத்திலேயிருக்கிறபோது, வைசம்பாயனர்‌ பார்த்தார்‌... 
“இவன்‌ கண்ணைத்‌ திறப்பதற்குள்ளே போய்விடலாம்‌” 
என்று ஓடியே போய்விட்டார்‌! 

கதை கேட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிற நமக்கெல்லாம்‌ ஒரு 
சந்தேகம்‌.... அவனைப்‌ போட்டு ஹிம்சை பண்ணியவர்‌ “ஒரு 
சுலோகமாவது கேள்‌' என்று ஹிம்சை பண்ணிவிட்டு 
'ஜனமேஜயா' நான்‌ ஊருக்குப்‌ போய்‌ வரட்டுமா ? என்று 
சொல்லிக்‌ கொண்டு போனால்‌ என்னவாம்‌......? 
சொல்லாமல்‌, கொள்ளாமல்‌ ஏன்‌ புறப்பட்டுப்‌ போனார்‌? 

ஏனென்றால்‌, அவன்‌ கண்ணைத்‌ திறந்தால்‌ இன்னும்‌ 
எதையாவது சொல்லும்படி கேட்பான்‌. சொல்வதற்கு 
இவரிடத்திலே விஷயம்‌ என்ன மீதி இருக்றெது....! எல்லா 
விஷயத்தையும்‌ சொல்லிவிட்டார்‌ அல்லவா 


500 + முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


இப்போது இதிலே ஒன்றை நாம்‌ நன்றாகக்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌: ஒரு சுலோகம்‌ கூட கேட்க அவகாசம்‌ இல்லை 
என்று சொன்னவன்‌ அத்தனையையும்‌ கேட்டுவிட்டு 
இன்னமும்‌ கேட்க வேண்டும்‌ : என்கிறான்‌! ஏன்‌? அதை 
நாமாக நினைத்தால்‌ கேட்க முடியுமா? முடியாது! நாம்‌ 
கேட்டனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்று பகவான்‌ சங்கல்பித்த 
தனாலேதான்‌ அது நடைபெறுகிறது. 


அந்த பகவத்‌ குணத்தைக்‌ கேட்க வேண்டும்‌ என்று 
உட்கார்ந்து கொண்டு விட்டோமானால்‌ காலம்‌ போவது 
தெரியுமா? 


“ச்சூ! ச்சூ! அப்படியா! ஹாஹா!” என்றெல்லாம்‌ 
சொல்லாதவர்கள்‌ முன்னிலையில்‌ எழுந்தும்‌ பறந்தும்‌ 
அள்ளாதாரிடத்தில்‌ எதையும்‌ சொல்லாதே! “பக்தி 
இல்லாதவனுக்கு, தபஸ்‌ இல்லாதவனுக்கு கதையைச்‌ 
சொல்லாதே' என்றான்‌ பரமாத்மா... “என்னிடத்திலே 
அசூயை உள்ளவனுக்குச்‌ சொல்லாதே!” 


பாத்திரம்‌ நல்லதாக இருக்க வேண்டுமல்லவா ? 
தவறான பாத்திரத்திலே விஷயம்‌ வினியோகமாகி விட்ட 
தென்றால்‌ அது குரங்கு கை மாலை போலேதான்‌ ! 
நாற்சந்தி கூடுகிற இடத்தில்‌ அவலைக்‌ கொட்டினால்‌ 
ஆளுக்கொரு கை எடுத்துக்‌ கொண்டு போய்‌ விடுவார்கள்‌. 
யார்‌, எதை எடுத்தார்கள்‌ என்பது எப்படித்‌ தெரியும்‌ 2 

சரியான பாத்திரத்தில்‌ போய்ச்‌ சேர 
என்பதற்காகத்தான்‌ வைசம்பாயனர்‌, சிந்தையே 
ஜனமேஜயனுக்கு அவ்வளவு தூரம்‌ சொன்ன 
நிறைய கேட்டான்‌. இன்னமும்‌ கேட்க அசைப்பட்டான்‌ 
பகவத்‌ விஷயமானது பரம போக்யமாய்‌ இருப்பதனாலே 
யல்லவா அவன்‌ அப்படி ஆசைப்படுகிறான்‌ ? 


வேண்டும்‌ 
ஈடு இருந்த 
ஈர்‌. அவனும்‌ 


பகவத்‌ கதைக்கு பாஷ்யம்‌ உண்டு 


_ இ அஃ 
என்று பெயர்‌. அனால்‌ திருவாய்மொழி தாபாஷ்யம்‌ 


1102 பாசுரம்‌ 
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ர ஊணசனைை  - -- அப ப ப ப 
இருக்கிறதே... அதற்கு பகவத்‌ விஷயம்‌ என்றே பெயர்‌! 
ஏனென்றால்‌ பகவானைத்‌ தவிர, மற்றொரு விஷயம்‌ 
கிடையாது அதிலே. அப்படிப்பட்ட பகவத்‌ விஷயம்‌ 
இருக்கிறது பாருங்கள்‌... அது எப்போதும்‌ போக்யமாய்‌ 
இருக்கும்‌. பகவானை விடுத்த மற்ற விஷயங்களெல்லாம்‌ 
நம்மைக்‌ கெடுக்கும்‌. பகவத்‌ விஷயம்‌ மட்டுமே கலி 
கல்மஷத்தைப்‌ போக்குகிறது. 

கோபிகா தீதத்திலே “தவகதாம்ருதம்‌' என்று 
கொண்டாடியிருக்கிறது எம்பெருமானுடைய சரித்திரத்தை 
அவனை அனுபவிப்பது, அவன்‌ திருநாமத்தைச்‌ சொல்வது 
எல்லாமே போக்யமாய்‌ இருப்பதனால்தான்‌ போக்தாவும்‌ 
அவனே; போக்யமும்‌ அவனே என்றாகிறது. அந்த 
அனுபவமும்‌ அவன்‌ சங்கல்பித்தால்தான்‌ கைகூடும்‌ 
என்பதால்‌ நியந்தா, நியாமகன்‌ என்று அவனைச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. 

எப்படி அவன்‌ நியமிக்கிறான்‌...? நித்ய சம்சாரிகளாக 
உழன்று கொண்டிருக்கிற நம்மைப்‌ போன்றவருக்கு எங்கும்‌ 
நிறை பரப்ரும்மத்தை அனுபவிக்க முடியுமா? 

எங்கும்‌ நிறை பரப்ரும்மம்தான்‌ ஒரு வடிவு கொண்டு 
வருகிறான்‌. நாம்‌ அனுபவிக்க வேண்டுமென்பதற்காக.... 

அதை எவ்வளவு அழகாகப்‌ பாடியிருக்கிறார்‌ 


“எங்கும்‌ நிறை பரப்ரும்மம்‌ 'அம்மா' என்றழைக்க 

என்ன தவம்‌ செய்தனை, யசோதா...” 
- உயர்ந்த க்ருதி அது. என்ன தவம்‌ பண்ணினாயோ? என்று 
யசோதையிடம்‌ கேட்கிறார்‌. 

அந்த மாதிரி எம்பெருமான்‌ ஒரு வடிவுடன்‌ வந்து 
தன்னைக்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கிறான்‌. அப்படி அவன்‌ 
காட்டிக்‌ கொடுக்கவில்லையானால்‌, நம்மால்‌ அவனை 
அனுபவிக்க முடியாது. 


ரொம்ப முக்கியமான வேத வாக்யம்‌ வேதத்திலே 
நாலாம்‌ காண்டத்திலே வருகிறது. அஷ்ட வாக்யம்‌ என்று 
சொல்வார்கள்‌. “பகவான்தான்‌ நமக்கு பலத்தைக்‌ 
கொடுக்கிறவன்‌...' என்று அதிலே வருகிறது. அவன்‌ நமக்கு 
பலத்தைக்‌ கொடுக்கவில்லையானால்‌ நமது பலமே நமக்குப்‌ 
பயன்படாது! 


அதே மாதிரி, தன்னையே கொடுக்கின்ற கற்பகமும்‌ 
அவனே. அவன்‌ ரூபத்தை நம்‌ ஊனக்‌ கண்ணால்‌ பார்க்க 
முடியாது. ஆனால்‌ அவனை எங்கும்‌ பார்த்து நாம்‌ மகிழும்‌ 
படியாகத்‌ தன்னைத்‌ தாழ இட்டுக்‌ கொள்கிறான்‌ அவன்‌. 
தாழடட்டு, நமக்கு பலத்தையும்‌ கொடுத்து அனுபவிக்கும்‌ 
படி. பண்ணுகிறான்‌. இல்லையென்றால்‌ அவனை நாம்‌ 
நெருங்க முடியுமா....? 

வேத பாஷ்யாதிகாரி வித்யாரண்யர்‌ எழுதுகிறார்‌: 

ஒரு பரம ஏமை இருந்தானாம்‌. 
தனிகருடைய வீட்டு வாசலில்‌ போய்‌ பவதி பி 
என்று கேட்டானாம்‌. அந்த தனிகனோ பரம காருண்யன்‌. 
மாரி போல்‌ வர்ஷிக்கக்‌ கூடிய உதார குணம்‌ மிக்கவர்‌. 
அவர்‌ என்ன பண்ணினார்‌, ஏழையினுடைய கையைப்‌ 
பிடித்து அழைத்துக்‌ கொண்டு தன்‌ வீட்டுப்‌ புழக்கடைப்‌ 
பக்கமாகப்‌ போனார்‌. அங்கே பார்த்தால்‌ இரண்டு ஏக்கர்‌ 
நிலப்பரப்பு - விஸ்தீரணமான இடம்‌. அங்கே கிட்டத்தட்ட 
இரண்டாயிரம்‌ issue கட்டியிருக்றெது ! 5 
டாயிரம்‌ யானைக்கும்‌ உரியவர்‌ அந்த வீட்டுக்காரர்‌ உதார 


வ இழு 
க்ஷ£ம்‌ தேஹி”: 
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னன ன கணவ அக NN ட 2 
குணத்துக்கேற்ப ஏழையைக்‌ கையைப்‌ பிடித்து அழைத்துக்‌ 
கொண்டு போய்‌, “அப்பனே! இந்த யானை மொத்தத்‌ 
தையும்‌ உனக்கே கொடுத்தேன்‌. ஏற்றுக்‌ கொள்‌” என்று 
சொல்லிவிட்டு உள்ளே போய்விட்டார்‌! 


அந்த ஏழை இத்தனை யானையை வைத்துக்‌ 
கொண்டு என்ன பண்ணுவார்‌?! ஒரு யானையை அவரால்‌ 
தொட முடியுமா?! என்ன பண்ணுவதென்றே 
தெரியவில்லை அவருக்கு! உடம்பு வெட வெடவென்று 
நடுங்குகிறது. கடைசியில்‌, அர்ஜுனன்‌ பண்ணியதைத்தான்‌ 
அவர்‌ பண்ணினார்‌. அர்ஜுனன்‌ என்ன பண்ணினான்‌? 
பரமாத்மா விச்வரூபம்‌ எடுக்கிறபோது என்ன செய்தான்‌ 2 
பிரதக்ஷணம்‌ பண்ணி விழுந்து விழுந்து வணங்கினான்‌ / 
இவர்‌ என்ன பண்ணினார்‌? இந்த ஏழை ஆயிரம்‌ 
யானைகளையும்‌ பிரதக்ஷணம்‌ பண்ணிவிட்டுப்‌ புறப்பட்டுப்‌ 
போய்விட்டார்‌! 


இவருக்கே ஒன்றுமில்லை; திண்டாட்டமாயிருக்கிறது 
என்னும்‌ போது யானையைக்‌ கொண்டு கட்டி அவரால்‌ 
என்ன பண்ண முடியும்‌? அதற்கு எங்கேயிருந்து தீனி 
போடுவது? 


அகையினால்‌ ஒரு பரம ஏழைக்கு ஆயிரம்‌ யானை 
கிடைத்தால்‌ எப்படித்‌ தண்டாடுவாரோ, அப்படி சர்வ 
விதத்திலேயும்‌ ஏழைகளாயிருக்கிற நமக்கு பகவான்‌ 
கிடைப்பதென்பது அயிரம்‌ யானைகள்‌ கிடைத்த மாதிரி 
தான்‌. என்ன பண்ணுவதென்று தெரியாமல்‌ முழிப்போம்‌. 


அனால்‌ 'யானை' என்ன பண்ணுகிறது... ? தன்னைப்‌ 
பிடித்துக்‌ கட்டுவதற்குத்‌ தானே கையிலே கயிற்றை எடுத்துக 
கொடுக்கிறது! காலையும்‌ தூக்கிக்‌ காட்டி 'கட்டு' என்கிறது! 
தன்‌ முதுகிலே ஏறி உட்காருவதற்கு வசதியாகப்‌ படுத்துக்‌ 
கொள்கிறது. பரமாத்மா இந்த யானை மாதிரி... எவ்வளவு 
பெரியவனாயிருந்தாலும்‌ யானை போன்று பவ்யப்பட்டு 
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தன்னைக்‌ கட்டுவதற்குக்‌ கயிற்றையும்‌ கொடுத்து, நம்‌ 
மனந்தன்னைக்‌ கட்டி, பக்தியுடையவர்க்கு எளியவனாகக்‌ 
காட்சி தருகிறான்‌. அவ்வளவு தூரம்‌ அவன்‌ தன்னைத்‌ தாழ 
இட்டுக்‌ கொண்டு கட்டு என்று கேட்ட பிறகும்‌ 
கட்டவில்லையானால்‌, அது யாருடைய குற்றம்‌? 


அக, அவனை அனுபவிக்கும்படியாக அவனே 
பண்ணுகிறான்‌. எல்லாவற்றிலும்‌ நிறைந்து சர்வ வியாபி 
யாக இருக்கிறான்‌. வடிவுடன்‌ வந்து அனுக்கிரஹமும்‌ 
பண்ணுகிறான்‌. அதனாலேதான்‌ அவன்‌ போக்தா, 
போக்யம்‌, பிரேரசுன்‌ என மூன்றும்‌ ஆகிறான்‌. அகையரலே 
தான்‌ விஷ்ணு சப்தத்துக்கு அந்த மூன்று அர்த்தங்கள்‌. 


உலகில்‌ எல்லாமே செளக்கியமாக இருந்தால்தானே 
மனிதன்‌ செளக்கியமாக இருக்க முடியும்‌? அதனால்தான்‌ 
வேதங்கள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ தனித்‌ தனியாகச்‌ சொல்லிப்‌ 
பிரார்த்திக்கின்றன. 


தாவர வர்க்கங்கள்‌ செளக்கியமாகயிருக்க வேண்டும்‌; 
மிருகங்கள்‌ செளக்கியமாக இருக்க வேண்டும்‌; மலைகள்‌, 
மடுவுகள்‌, நதிகள்‌, சமுத்திரம்‌ எல்லாம்‌ செளக்கியமாக 
இருக்கவேண்டும்‌. ஆகையினாலே, மனித வர்கத்துக்கு 
மட்டும்‌ செளக்கியம்‌ தனித்து ஏற்படாது. அதனால்தான்‌ 
“லோகாஸ்சமஸ்தா: சுகினோ பவந்து” என்று 
பிரார்த்தித்தார்கள்‌ பெரியவர்கள்‌. 


சர்வத்திலும்‌ பகவான்‌ இருந்து ரக்ஷிப்பதனாலே 
எதையும்‌ நாம்‌ சாமான்யமாக நினைக்கக்‌ கூடாது. சர்வ பூத 
தயை வேண்டும்‌. எல்லாவற்றிடமும்‌ அன்பு காட்ட 
வேண்டும்‌. 

எம்பெருமான்‌ எங்கும்‌ வியாபித்திருப்பதால்‌ ரன்‌ 
அவரவர்கள்‌ தங்களை நேசிப்பதும்‌, பிற ட்ட அணி 


a 
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விஷ்ணு என்கிற நாமம்‌ அவனுக்கே ரொம்பப்‌ பிடித்த 
நாமமாம்‌! ஒவ்வொருத்தருக்கு ஒவ்வொரு நாமம்‌ பிடிக்கும்‌. 
அஞ்சனேயனுக்கு அவனை 'அஞ்சனேயன்‌' என்று . 
அழைத்தால்‌ அவ்வளவாகப்‌ பிடிக்காதாம்‌! 


ர 


“ராம தூதன்‌ நான்‌...” என்கிறான்‌. “கோசலேந்திர 
னுடைய தாஸன்‌ நான்‌...” என்கிறான்‌. அகவே 'ராமதாஸ்‌' 
என்று அழைத்தால்தான்‌ அவனுக்குப்‌ பிடிக்குமாம்‌. 

“ராமதாஸ: அஞ்சனேய:' என்று சொன்னால்‌ எகிறிக்‌ 
குதிப்பானாம்‌ அவன்‌! நாம்‌ என்ன கேட்கிறோமோ அதை 
உடனே கொடுத்து விடுவானாம்‌. 

ஒவ்வொருத்தருக்கும்‌ பிடித்த பெயரைச்‌ சொல்லிக்‌ 
கூப்பிட்டால்தான்‌ சந்தோஷம்‌ ஏற்படும்‌. பகவான்‌ 
நாராயணனுக்கு ரொம்பப்‌ பிடித்த பெயர்‌ விஷ்ணு. 


விஷ்ணு சப்தத்தால்‌ அழைக்கப்படுகிறவன்‌ போக்தா, 
போக்யம்‌, பிரேரகன்‌ என்று சொன்னேன்‌. இதை 
இன்னொரு உபநிஷத்‌ விளக்கிக்‌ காட்டுகிறது. சுக்ல யஜுர்‌ 
வேதத்தினுடைய உபநிஷத்தாக விளங்கக்கூடிய அந்த 
சம்ஹிதையிலே முடிவிலே வருகிறது - பதினெட்டு 
மந்திரங்கள்‌. ஈசாவாச்ய உபநிஷத்‌ என்று பெயர்‌ அதற்கு. 
அந்தப்‌ பதினெட்டு மந்திரங்களின்‌ விசேஷத்தை விவரிக்க 
வந்ததுதான்‌ பதினெட்டு அத்தியாயங்களைக்‌ கொண்ட 
பகவத்‌தை. ஈசாவாச்ய உபநிஷத்தின்‌ சாரம்தான்‌ இதை 
என்று அசார்யர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 

எதை ஈசாவாச்யம்‌ வலியுறுத்துகிறது என்று 
பார்த்தால்‌, “பகவானால்‌ எங்கும்‌ இந்த உலகம்‌ வியக்க 
பட்டிருப்பதால்‌ - அது பகவானால்‌ வச௫ிக்கப்படுகிறது 
என்பதை வலியுறுத்துகிறது. 

ஈசன்‌ வாசம்‌ பண்ணுகிற விஷயத்தைச்‌ சொல்வது 
ஈசாவாச்யம்‌. 
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“கண்ணில்‌ படுகிற, படாத எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ 
அவன்‌ உறைவதனாலே, இதெல்லாம்‌ அவனுடையது என்று 
உணர்ந்து, இதில்‌ அதிகம்‌ பற்றை வைக்காதே!" என்று 
எச்சரிக்கிறது இந்த உபநிஷத்‌. 


ஈருலகைப்‌ படைத்தவன்‌ தேவாதிராஜன்‌ என்று 
சுவாமி தேசிகன்‌ திருச்சின்னமாலையிலே சொல்கிறார்‌. 


ஈருலகு என்றால்‌ சேதனம்‌, அசேதனம்‌ என இரண்டு 
பொருள்களாலும்‌ நிரம்பியிருக்கன்ற உலகம்‌ என்று ஒரு 
அர்த்தம்‌. ஈர்க்கின்ற உலகம்‌ என்று இன்னொரு அர்த்தம்‌. 

உலகியல்‌ பொருள்களெல்லாம்‌ நம்மை அஆகசர்ஷிக்‌ 
கின்றன; அப்படியே இழுக்கின்றன. இந்த பூமிக்கு 
ஆகர்ஷண சக்தி இருக்கிறது என்பது விஞ்ஞான முறையிலே 
விளக்கப்பட்டிருப்பதை நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. இது சர்வத்‌ 
தையும்‌ இழுக்கிறது! ஒவ்வொரு பதார்த்தத்தினாலும்‌ 
நம்மை ஈர்ப்பதினாலே இந்த உலகமே நம்மை ஈர்க்கின்ற 
உலகம்‌ என்றாகிறது. 


இந்த உலகத்திலே நீ இருந்து கொண்டு அது உன்னை 
ஈர்க்காவண்ணம்‌ அதில்‌ ஈடுபடவேண்டும்‌. இவ்வுலகிலே 
நாம்‌ வாழ வேண்டாம்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ சொல்லவே 


யில்லை.... வையத்துள்‌ வாழ்வாங்கு வாழவேண்டும்‌. 
பூர்ணாயுளோடு இருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌ இது - இந்த 
உலகம்‌ - நம்மை ரக்ஷிக்கும்‌ என்று நினைக்கலாகாது. 


பற்றற்ற நிலையிலே, தாமரை இலை மேல்‌ நீர்‌ போலே 
இதனோடு அதிகம்‌ சேராதே; பற்றை வைக்காதே, பற்றை 
வைத்தால்‌ இது உன்னை இழுத்துவிடும்‌ ! 


தேன்‌ ஒழுகுகிற தாமரை புஷ்பத்திலே 


வந்து நடுவிலே உட்கார்ந்து ஒரு வண்டு... க 
சாப்பிட்டுக்‌ கொண்டே மயங்கிப்‌ யைல ஞ்ச! 
அதிலேயே... அஸ்தமித்தபோது ட] 
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கொண்டு விட்டது! வண்டினால்‌ வெளியே வர முடிய 
வில்லை... இந்த வண்டின்‌ கதையை நான்‌ ஏற்கெனவே 
சொல்லியிருக்கிறேன்‌. நிர்ப்பந்தமாக உள்ளுக்குள்‌ 
அகப்பட்டுக்‌ கொண்டதும்‌ “ஐயோ கொஞ்சம்‌ நேரம்‌ 
முன்னால்‌ விழித்துக்‌ கொள்ளாது போய்விட்டோமே.... 
இந்தத்‌ தேன்‌ என்ன வேண்டிக்‌ கிடக்கிறது...' என்று 
நினைத்ததாம்‌ வண்டு! 

விவேகமெல்லாம்‌ எப்போது வருகிறது பாருங்கள்‌ ! 
அகப்பட்டுக்‌ கொண்ட பிறகு தான்‌ வரும்‌! முதலிலேயே 
வந்துவிட்டால்‌ நன்றாக இருக்குமலலவா! வரமாட்டேன்‌ 
என்கிறதே ! 

சரி! அகப்பட்டுக்‌ கொண்ட வண்டு நினைத்ததாம்‌: 
“காலையிலே பொழுது விடிந்தால்‌, சூரியன்‌ உதிப்பான்‌; 
தாமரை புஷ்பமானது மலரும்‌... நாம்‌ ஓடிப்போய்‌ 
விடலாம்‌ வெளியே... இந்த ஒரு ராத்திரி மட்டுமே இந்த 
பந்தனம்‌ - இதற்குள்ளே இருக்க வேண்டிய நிலைமை...” 

- இப்படி. எண்ணி பிராதஹ்‌ காலம்‌ எப்போது வரும்‌ 
என்று காத்திருந்ததாம்‌. 

அனால்‌, என்ன ஆயிற்று....? அர்த்த ராத்திரியிலே 
ஒரு மத்த கஜம்‌, பத்னிகளோடு கூட வந்து வா்‌ 
குளத்திலே இறங்கியது. இறங்கி, எல்லாம்‌ அமர்க்களமாக 
விளையாடுகிறது! ஜலக்‌ கிரீடை பண்ணுகிறது. ஒன்றோ 
டொன்று துதிக்கையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு டப 
தேய்க்க ஆரம்பித்து விட்டது! அப்போது என்ன 
பண்ணியது ஒரு யானை... வண்டு உட்கார்ந்திருந்த தா ன்‌ 
புஷ்பத்தை அப்படியே தண்டோடு பிடித்து இழுத்து, 
உடம்பிலே தேய்த்து; இருக்கிற இடம்‌ தெரியாமல்‌ பண 
விட்டது! - 

“பொழுது விடியும்‌, நாம்‌ போய்விடலாம்‌' என்று 
நினைத்த வண்டின்‌ கதி என்ன !? 
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அதே கதைதான்‌ நம்‌ கதையும்‌. 


நாம்‌ கொஞ்சம்‌ கூட யோசனை பண்ணாமல்‌ 
விவேகமில்லாமல்‌, உலகத்தின்‌ தன்மை அறியாமல்‌ இ லே 
இருந்து விட்டோமானால்‌, இதுதான்‌ சாஸ்வதம்‌ என்று 
நினைத்துக்‌ கொண்டு விடுவோம்‌. அதற்கப்புறம்‌ ல்‌ 
என்றெ யானை வந்து இழுத்து ரகளை பண்ணும்‌. அப்‌ = 
என்ன கதியை நாம்‌ அடைவோமோ? மறுபடியும்‌ ணி 
ஜன்மா வரும்‌ என்று நினைக்க முடியுமா? ந அல அக 
நாம்‌ ரொம்ப ஜாக்கிரதையாக இருக்க வேண்‌ டும்‌. 
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மழையுள்‌ எழுந்த மொக்குள்போல்‌ வையம்‌” 
என்றார்‌ ஸ்வாமி தேசிகன்‌. 

மழை பொழிந்து கொண்டே இருக்கும்‌. சின்னதாக 
எழுந்து, பெரிதாக மாறி நீர்க்‌ குமிழிகள்‌ உடனே அப்படியே 
வெடித்துப்‌ போய்விடும்‌. அவ்வளவுதான்‌ இந்த உலகமே! 
மின்னல்‌ இருக்கற காலம்‌ கூட அதற்குக்‌ கிடையாது. 
ஆகையினாலே, அகங்கார, மமகாரத்தை அறவே ஹுத்‌ 
தெறிந்து இறைவனடியை நாம்‌ சேரவேண்டும்‌. 

ஈர்க்கின்ற இந்த உலகத்தை நாம்‌ ஏற்கவும்‌ வேண்டும்‌; 
அனால்‌ பற்றும்‌ வைக்கக்‌ கூடாது. 

இந்த சரீரம்‌ நமக்கு வேண்டுமா... ? 

வேண்டும்‌! 

பெரிய கப்பல்‌ ஒன்று சமுத்திரத்திலே இருக்கிறது... 
அது ஒரு இடத்திலேயிருந்து இன்னொரு இடத்துக்குப்‌ 
போனால்தானே வாணிபம்‌ பெருகும்‌...? உலகத்திலே பல 
காரியங்கள்‌, அந்தக்‌ கப்பல்‌ போவதால்தானே நடக்கிறது? 
எதிலே போகிறது அந்தக்‌ கப்பல்‌....? ஜலத்திலே போகிறது. 
அனால்‌... அதே ஜலம்‌ கப்பலுக்குள்‌ வரலாமா...” 

அது போன்றுதான்‌ நாம்‌.... இந்த உலகில்‌ இருக்க 
லாமா? என்றால்‌ இருக்கலாம்‌. அனால்‌ இந்த உலகியல்‌ 
வஸ்துக்கள்‌ நம்முள்‌ நுழையவிடலாமா....? நுழைந்தால்‌, 
அந்தக்‌ கப்பலுக்கு என்ன கஷ்டமோ, அதே கஷ்டம்தான்‌ 
நம்க்கும்‌ !! 
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க ப்ப பட வல்ல அதவ அலை ல்‌ 
“சம்ஸார ஜலதி' என்றே பெயர்‌! இந்த சம்ஸாரத்தை 

அனுமதித்தால்‌, கப்பல்‌ எப்படி முழுகுகிறதோ, அப்படியே 

நாமும்‌ மூழ்குகிறோம்‌. மறுபடியும்‌ நமக்குக்‌ கதி இல்லை. 


இதிலே இருக்க வேண்டாம்‌ என்று யாரும்‌ சொல்ல 
வில்லை.... இதிலே இருந்து கொண்டே, “எல்லாம்‌ 
அவனுடையது" என்று நினைக்க வேண்டும்‌. 


கரகமாடக்கூடியவரை வாசலிலே பார்க்கலாம்‌. 
கையிலே தட்டு வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பார்‌. அதிலே விபூதி, 
குங்குமம்‌ எல்லாம்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு, காலிலே சதங்கை 
கட்டிக்‌ கொண்டு, தலையில்‌ வரிசையாகப்‌ பானைகள்‌ 
அடுக்கிக்‌ கொண்டு, பக்கத்திலே வாத்தியம்‌ வாசிக்க, 
அதற்கேற்ப நாட்டியம்‌, பாட்டு எல்லாம்‌ நடக்கும்‌. சுற்றிலும்‌ 
ஜனங்கள்‌ வட்டமாக நின்றபடி. அதைப்‌ பார்ப்பார்கள்‌. 

அப்போது ஒருவர்‌ வந்து, தட்டிலே ஒரு ரூபாய்‌ 
நோட்டைப்‌ போட்டு, தாம்‌ விரும்பும்‌ சில்லறையைக்‌ 
கேட்பார்‌. 


ஆடிக்‌ கொண்டிருப்பவர்‌ சில்லறையை எண்ணி 
எண்ணிக்‌ கொடுப்பார்‌. அனால்‌ அவர்‌ எண்ணம்‌, அவர்‌ 
மனது எங்கே இருக்கிறது... ? 


தலையிலே இருக்கிற கரகங்கள்‌ கீழே விழுந்து 
விடாமல்‌ இருக்கவேண்டுமே என்பதிலே இருக்கிறது மனம்‌! 

இதெல்லாம்‌ நடந்து கொண்டிருக்கும்‌ விபூதி 
கொடுப்பது, குங்குமம்‌ கொடுப்பது, சில்லறை கொடுப்பது... 
எல்லாமே தாளத்துக்கு ஏற்ப நடக்கிறது. 

அந்த மாதிரிதான்‌ நாம்‌ இந்த உலகத்திலே 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. மனைவி மக்களைப்‌ டட அ அதி 
குடும்பத்தை ரக்ஷிக்கிறோம்‌. பெண்ணுக்குக்‌ கல்யாணம்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌. எத்தனையோ தர்மங்களெல்லாம்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌. இது மொத்தமும்‌ விபூதி கொடுக்கிற 
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மாதிரி, குங்குமம்‌ கொடுக்கிற மாதிரி, சில்லறை கொடுக்கிற 
மாதிரிதான்‌. அனால்‌ நம்‌ மனம்‌ எங்கே இருக்க 
வேண்டும்‌...? பகவத்‌ சரணார விந்தத்திலேயே இருந்து 
கொண்டி ருக்க வேண்டும்‌. அதிலேயிருந்து விடுபட்டு, நாம்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌ இதையெல்லாம்‌...” என்கிற நினைவு 
வந்தால்‌ போச்சு! அது நமக்கு நல்லதல்ல. மேலே இருக்கிற 
கரகங்களெல்லாம்‌ கீழே விழுந்ததென்றால்‌ ஆட்டத்துக்குப்‌ 
பெருமை உண்டோ....? அதனால்‌ நம்‌ ஸ்ம்ருதியானது 
பகவத்‌ சரணாரவிந்தத்தை விட்டு நழுவி விட்டதென்றால்‌, 
நமக்கு வாழ்வு ஏது... ! 

பகவத்‌ சரணாரவிந்தத்தை விட்டு விட்டு சாமான்ய 
விஷயங்களில்‌ நாம்‌ ஈடுபட்டோமானால்‌, பிரயோஜன 
மில்லை. அகையினால்‌ சாமானிய விஷயங்களில்‌ பற்று 
வைக்கலாகாது. அதே போல்‌ இதராளுடைய பொருளுக்கு 
நாம்‌ அசைப்படக்‌ கூடாது. 


சாதாரணமாக மற்றவர்‌ பொருளுக்கு அசைப்படுவ 
தென்பது ரொம்பத்‌ தப்பு - அததாயி என்று லெ பேருக்குப்‌ 
பெயர்‌. அததாயியாக ஒருவன்‌ இருந்து விட்டானானால்‌ 

்‌ அவனை விசாரிக்காமலே சிக்ஷிக்கலாம்‌ என்கிறார்‌ மனு. 

எதற்காக அவன்‌ அந்தத்‌ தப்பைப்‌ பண்ணினான்‌ என்று 
கேள்வியே கிடையாது! 

ஒரு வீட்டிலே ஒருத்தர்‌ நெருப்பை வைக்கிறார்‌ - ஏன்‌ 
நெருப்பை வைத்தார்‌ என்பதற்குக்‌ காரணம்‌ கிடையாது! 
ஒருத்தருக்கு இன்னொருத்தர்‌ விஷம்‌ கொடுத்தார்‌ என்று 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌.... ஏன்‌ கொடுத்தார்‌ என்று கேட்டுக்‌ 
கொண்டா இருக்க முடியும்‌...? - இவரும்‌ சிகைைக்கு 
உரியவர்‌. 

எப்போது பார்த்தாலும்‌ கையிலே ஆயுதம்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டிருப்பவர்‌. இவ்வாறு வைத்திருப்பது ரொம்பத்‌ 
தப்பு - இத்தகையவரும்‌ சிகைடைக்கு உரியவர்‌. 


| 
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a பணிய பபபல பட்‌ 
இதரர்களின்‌ பொருளை அபகரிப்பவர்‌. இதரர்களின்‌ 

நிலத்தை அபகரித்தல்‌, மற்றவர்களுடைய பத்னியை 

அபகரிப்பவர்‌ - இவர்களுக்கெல்லாம்‌ அததாயி என்று 

பெயர்‌. 


அகையினாலே, பிறருடைய பொருளுக்கு அசைப்‌ 
படாதே! உனக்கு என்ன உண்டோ அதை அனுபவி. மற்ற 
விஷயங்களுக்கு அசைப்படாதே. 


- இதைத்தான்‌ பரமாத்மா கிருஷ்ணனே 
சொல்கிறான்‌. 'பல தடவை நான்‌ வணங்குகிறேன்‌. - 
இவர்களையெல்லாம்‌ நான்‌ வணங்குகிறேன்‌....' என்கிறான்‌. 


யாரை....? 


தனக்குக்‌ கிடைத்ததைக்‌ கொண்டு சந்துஷ்டி 
அடைபவர்களை “நான்‌ வணங்குகிறேன்‌' என்கிறான்‌. 


பகவான்‌ வணங்கக்கூடிய பெருந்தன்மையுடைய 
வர்கள்‌ யார்‌ என்றால்‌, இதரர்களுக்கு வரும்படியான 
பெருமையைப்‌ பார்த்து அசூயைப்படாதவர்கள்‌. அப்படிப்‌ 
பட்ட தூய உள்ளங்களை அவன்‌ நேசிப்பான்‌. என்ன நமக்கு 
உண்டோ, அதுதான்‌ கிடைக்கும்‌. அதற்கு மேற்பட்டு எகிறிக்‌ 
குதித்தாலும்‌ கிடைக்காது? 


சாஸ்திரம்‌ என்ன சொல்கிறது...2 ஒரு குழந்தை 
கர்ப்பத்திலே உற்பத்தியாகிறது. அது பிறக்கிறது. அதற்குப்‌ 
புண்யாஹவாசனம்‌ எல்லாம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. அது என்ன 
குழந்தை என்று பார்த்து ஆனந்திக்கிறோம்‌. குழந்தைதான்‌ 
நமக்குத்‌ தெரிகிறதேயொழிய, குழந்தையோடு பிறக்கிற 
வேறு ஐந்து விஷயங்கள்‌ நமக்குத்‌ தெரிவதில்லை. 

அனால்‌, குழந்தையோடு வேறு ஐந்து விஷயங்கள்‌ 


பிறக்கின்றன என்கிறது சாஸ்திரம்‌. என்ன உண்டா 
தின்றன... ? 
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ஆயுள்‌: இவ்வளவு வயது வரை அந்தக்‌ குழந்தை 
இருக்கும்‌ என்பது ஏற்கெனவே நிர்ணயிக்கப்பட்டி ருக்கிறது. 
அதுவும்‌ அந்தக்‌ குழந்தையுடனேயே ஜனிக்கிறது.! 
என்ன செய்து அந்தக்‌ குழந்தை இவ்வுலகிலே 
ஜவிக்கும்‌....? அவனுக்கு என்ன விருத்தி இவ்வுலகிலே 
அமையும்‌ என்பதும்‌ நிர்ணயிக்கப்பட்டு விடுறெது. 
வித்யா - இவ்வளவு கல்வி அவனுக்கு வாய்க்கும்‌. 
அதற்கு மேல்‌ எகிறிக்‌ குதித்தாலும்‌ வராது! 
வித்தம்‌ - இவ்வளவு பொருள்‌ அவனுக்கு இருக்கும்‌ 
என்பதும்‌ நிர்ணயிக்கப்பட்டது தான்‌. 
நிதநம்‌ - இன்றைய இனத்தில்‌ சரீரம்‌ விடுக்றெ 
வியோகம்‌ ஏற்படும்‌ - இதுவும்‌ நிர்ணயிக்கப்பட்டது தான்‌! 
கர்ப்பத்தில்‌ இருக்கிறபோதே ஒரு குழந்தையுடன்‌ 
இந்த ஐந்தும்‌ ஜனிக்கிற காரணத்தினாலே, அதற்கு மேல்‌ 
எதுவுமே நமக்கு வராது... இதை நாம்‌ உணர்ந்து விட்டோ 
மானால்‌, வீணான விஷயங்களில்‌ நம்‌ மனம்‌ போகாது. 
அகையினாலேதான்‌ பரமாத்மா சொல்கிறார்‌: 
தனக்குக்‌ கிடைத்ததைக்‌ கொண்டு சந்துஷ்டி அடைகிறானே 
ஒருவன்‌, அவனைப்‌ பார்த்து பரமாத்மா கொண்டாடு 


பகவானே நமஸ்கரிக்கிறேன்‌ என்று சொல்கிறா 
னென்றால்‌, அந்தப்‌ பரமாத்மாவுக்கு எவ்வளவு சந்தோஷம்‌ 
ஏற்படுகிறது என்று பார்த்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ ! 


ஒரு வியாபாரி - ஒரே பிள்ளை அவனுக்கு. தனக்குப்‌ 
பிறகு இந்த வியாபாரம்‌ எப்படி. நடக்கும்‌? பிள்ளை அதைச்‌ 
சீராக நடத்துவானா....? கெடுத்து விடுவானா....? அதைப்‌ 
பரீட்சை பண்ணிப்‌ பார்க்க, கல்லா பெட்டியைத்‌ திறந்து, 
அந்தப்‌ பிள்ளையினிடத்திலே கொஞ்சம்‌ பணத்தைக்‌ 
கொடுத்தான்‌. ஒரு நூறு ரூபாய்‌ நோட்டைக்‌ கொடுத்தான்‌ 
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என்று வைத்துக்‌ கொள்ளுங்களேன்‌... மசாக, பளபள 
| தது ஞு (ழு 


வென்று ஒரு நோட்டு! 


இந்தக்‌ குழந்தை இதுவரை பணத்தைப்‌ பயன்படுத்தி 
அறியாதவன்‌. ரொம்பச்‌ செல்லமாக வளர்த்திருந்தான்‌. 
அனால்‌ வியாபாரி அவன்‌ கையிலே பணத்தைக்‌ கொடுத்து, 
நீ என்ன பண்ணுகிறாயோ பண்ணு.... என்று பொறுப்பை 
ஒப்படைத்து விட்டான்‌. 


அந்தப்‌ பையன்‌ நூறு ரூபாய்‌ நோட்டை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு நீள போய்க்‌ கொண்டேயிருக்கிறான்‌. வீதி 
வழியாக நடக்கிறான்‌. 


எதிரே ஒருத்தர்‌ வருகிறார்‌. அவர்‌ ஒரு கிழிந்த 
காகிதத்தைக்‌ கையிலே வைத்துக்‌ கொண்டு வந்து 
கொண்டிருக்கிறார்‌. 


இவன்‌ பேசாமல்‌ இருக்கலாம்‌ அல்லவா....? அவரைப்‌ 
பார்த்து, “சுவாமி! தேவரீர்‌ கையிலே என்ன அது... ?" என்று 
கேட்கிறான்‌. 


அதற்கு அவர்‌ சொல்கிறார்‌: 
“இது விலை மதிப்பில்லாதது !” 


“அப்படியானால்‌ நான்‌ இதைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌. நீர்‌ 
அதைக்‌ கொடுக்கிறீரா....?” 


அவர்‌ பார்த்தார்‌... “இன்றைக்கு நரி முகத்திலேதான்‌ 
விழித்திருக்கிறோம்‌!" என்று நினைத்து அந்த நூறு ரூபாய்‌ 
நோட்டை வாங்கிக்‌ கொண்டார்‌. அந்தக்‌ கிழிந்த 
காஇதத்தைக்‌ கொடுத்துவிட்டார்‌! அதைப்‌ பார்த்தால்‌ 
அதில்‌ என்னவோ எழுதியிருக்கிறது. 

“சுவாமி! இதிலே என்ன எழுதியிருக்கிறது? 


5 3 கைட்‌ 
படியுங்களேன்‌....” என்றான்‌ அவன்‌. அதைப்‌ 
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ட படம வலக த தத ததை த களைத்‌ 
“ஒரு மனிதனுக்கு என்ன பிராப்தம்‌ உண்டோ அதை 
அவன்‌ கட்டாயம்‌ அடைவான்‌' என்று எழுதப்பட்டி ருந்தது. 
'தேவதைகளேயானாலும்‌ இதிலிருந்து விதிவிலக்கு இல்லை.' 
ஓஹோ! அப்படியா?” என்று காகிதத்தை வாங்கிக்‌ 
கொண்டவன்‌ கிடுகிடுவென்று அப்பாவிடம்‌ வந்து அதை 
வைத்தவுடனே- 
“என்னது அதிலே.....?' என்று அவர்‌ கேட்றொர்‌. 


என்கிறான்‌ அவன்‌! 

பளாரென்று ஒன்று கொடுத்தார்‌ அந்தப்‌ 
பிள்ளைக்கு ! 

இதுவரைக்கும்‌ ரொம்ப செல்லமாக வளர்த்த 
குழந்தை. அடித்ததே கிடையாது. இப்போது ஓங்கி ஓர்‌ 
அறை! 

அடிக்காத அப்பா திடீரென்று அடித்தவுடனே திக்‌ 
பிரமை ஏற்பட்டுவிட்டது அவனுக்கு. பிரமை பிடித்து 
ஊரை விட்டே ஓடிப்போய்‌ விட்டான்‌. 

பல ஊர்களைத்‌ தாண்டி பெரிய ராஜதானி - அங்கே 
போய்‌ ஒரு வீட்டு வாசலிலே திண்ணையிலே உட்கார்ந்து 
கொண்டான்‌. 

அந்த வீட்டை உடையவர்‌, “நீ யாரப்பா? புதிதாக 
இருக்கிறாயே... ?' என்று கேட்கிறார்‌. 

இவன்‌ என்ன பதில்‌ சொன்னானாம்‌... 'ப்ராப்தவ்ய 
மர்த்தம்‌' (பிராப்தம்‌ என்னவோ அதுவே நடக்கும்‌) என்று 
பதில்‌ சொன்னானாம்‌! எதைக்‌ கேட்டாலும்‌ அவன்‌ 
பிராப்தவ்ய மர்த்தம்‌ என்றே பதில்‌ சொன்னானாம்‌? 
அதனாலே ஊரில்‌ இருப்பவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ அவனை 
பிராப்தவ்ய மர்த்த பைத்தியம்‌ என்றே அழைக்க 
ஆரம்பித்தார்கள்‌.... அவனுக்கு வேண்டியதையெல்லாம்‌ 
கொடுத்து வந்தார்கள்‌... 


பாவம்‌! அடித்துப்‌ புண்படுத்தப்பட்டவன்‌ 
ப்ராப்தவ்ய மர்த்தம்‌' என்று புலம்பிக்‌ கொண்டிருந்தான்‌ 
அல்லவா....? அந்தப்‌ பைத்தியத்தை அந்த ஊரில்‌ பரிதாபப்‌ 
பட்டு சம்ரகஷணை பண்ணி வந்தார்கள்‌ என்று 
சொன்னேன்‌. 


அந்த தேசத்து இளவரசிக்கு விவாகம்‌ வந்தது... 
அப்போது, அந்த தேசத்து அசாரப்படி - வழக்கப்படி - 
மறுநாள்‌ விவாகம்‌ நடக்கப்‌ போகறது.... முதல்நாள்‌ அந்த 
வதுவையும்‌ வரனையும்‌ ரதத்திலே உட்கார வைத்து, ரத- 
கஜதுரக பதாதிகளெல்லாம்‌ முன்னே போக, அந்த 
வீதியிலே வலம்‌ வருகிறார்கள்‌. அந்தச்‌ சமயத்தில்‌ முன்னே 
பட்டத்து யானை போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறது. எல்லாப்‌ 
படைகளும்‌ போய்க்‌ கொண்டிருக்கின்றன. ராஜ 
வர்க்கங்கள்‌, மந்திரி வர்க்கங்கள்‌ - எல்லோரும்‌ 
போகிறார்கள்‌. 
அப்போது பார்த்து, முன்னே போன பட்டத்து 
யானைக்கு மதம்‌ பிடித்து விட்டது! அது இடீரென்று 
திரும்பி ஒடுகிறது! எல்லோரும்‌ நாலா திக்கிலும்‌ ஒடுகி 
றார்கள்‌! டர 
தக்கல்‌ உட்கார்ந்திருந்தானே 
மாப்பிள்ளைப்‌ பையன்‌... அவனும்‌ : 2 3 
போய்விட்டான்‌. து குதித்து ஓடிப்‌ 
கல்யாணப்‌ பெண்‌ மட்டும்‌ ரதத்‌ 
இருக்கிறாள்‌... என்ன பண்ணுவதென்றே 


வரன்‌ ஸி 


தில்‌ உட்கார்ந்‌ 
தெரியவில்லை. 
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இந்த ப்ராப்தவ்ய மர்த்த பைத்தியப்‌ பையன்‌ 
இருக்கிறானே.... அவன்‌ இதைப்‌ பார்த்தான்‌. “ஐயோ! இவள்‌ 
தனியாக உட்கார்ந்திருக்கிறாளே.... யானை இவளை என்ன 
பண்ணுமோ....? ரதத்தை முட்டித்‌ தள்ளி விட்டால்‌ என்ன 
பண்ணுவது... ?? என்று யோசித்தான்‌. கிடுகிடுவென்று 
ரதத்திலே ஏறினான்‌. அந்தப்‌ பெண்ணைத்‌ தூக்கிக்‌ 
கொண்டு கீழே இறங்கி, வீட்டுக்குள்ளே நுழைந்து 
விட்டான்‌! - பக்கத்திலே இருந்த வீடு.... யானையும்‌ ஓடி 
விட்டது! 


எல்லோரும்‌ வந்தார்கள்‌. ராஜாவும்‌ வந்தான்‌. அந்தப்‌ 
பையன்‌ - கல்யாணப்‌ பையன்‌ - மறுபடியும்‌ ரதத்திலே 
போய்‌ “யதாஸ்தானம்‌ பிரதிஷ்டாபயாமி' என்று உட்கார்ந்து 
கொண்டான்‌. ்‌ 


அனால்‌, அந்தப்‌ பெண்ணைச்‌ கூப்பிட்டால்‌, அவள்‌ 
வரமாட்டேன்‌ என்று. கூறி விட்டாள்‌! 


அவள்‌ சொல்கிறாள்‌: “இன்னும்‌ அவன்‌ கையைப்‌ 
பிடிக்கவேயில்லை. அதற்குள்‌ அவன்‌ என்னைக்‌ கைவிட்டு 
விட்டான்‌. அவனைக்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டால்‌ 


அந்த ராஜாவுக்கோ ஒரே பெண்‌... அவன்‌ என்ன 
பண்ணினான்‌.... அதே முகூர்த்தத்தில்‌ பெண்ணின்‌ 
விருப்பப்படி கல்யாணம்‌ பண்ணி வைத்து விட்டான்‌. 

குழந்தைக்குப்‌ பளாரென்று ஒன்று கொடுத்தானே 
தந்தை.... ராஜதானியிலே இப்படி ஒரு கல்யாணம்‌ 
நடக்கிறதே என்று வேடிக்கை பார்க்க வந்தான்‌. தன 
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பிள்ளையே மாப்பிள்ளையாக உட்கார்ந்திருப்பதைப்‌ 
பார்த்து அச்சர்யப்பட்டுப்‌ போய்‌ விட்டான்‌. 

இவனைப்‌ போய்‌ அடித்தோமே! வியாபாரத்தைப்‌ 
சரியாகப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்வானா என்று பரீட்சை 
பண்ணினால்‌, ராஜயோகம்‌ இருக்கிறதே இவனுக்கு ! 
அதைத்‌ தடுக்க யாரால்‌ முடியும்‌....?! 


அகையினாலே, ஒருத்தருக்கு ஒன்று விசேஷமாகக்‌ 
இடைக்கிறதென்றால்‌ அதைப்‌ பார்த்து சந்தோஷப்பட 
வேண்டுமெயொழிய அசூயைப்‌ பட்டால்‌ வருமா? அதைத்‌ 
தடை பண்ணத்தான்‌ நம்மால்‌ முடியுமா...? 


எது உண்டோ, அது கட்டாயம்‌ கிடைக்கும்‌. இல்லை 
யென்றால்‌ அது ஒரு நாளும்‌ கிடைக்காது. என்னதான்‌ 
எகிறிக்‌ குதித்தாலும்‌ கிடைக்காது என்பதை நாம்‌ நன்றாகத்‌ 
தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 


அதனால்தான்‌ உபநிஷத்‌ வாக்கியம்‌ சொல்கிறது: 
பிறர்‌ யாருடைய பொருளுக்கும்‌ அசைப்படாதே! 


என்ன உண்டே அதைப்‌ பரமாத்மா உனக்குக்‌ 
கொடுத்திருக்கிறான்‌. அப்படியிருக்கிற போது வீண்‌ 
வழியிலே போய்‌ வாழ்க்கையைக்‌ கெடுத்துக்‌ கொண்டு... 
அதனால்‌ அவஸ்தைதானேயொழிய பெருமையை அடைய 
முடியாது என்கிறது உபநிஷத்‌. 


- இதை ஈசாவாச்ய உபநிஷத்‌ ஸ்பஷ்டமாகச்‌ 
சொல்கிறது என்று சொன்னேன்‌. ஈசாவாச்ய உபநிஷத்‌ 
தானது ஆரம்பிக்கிற போதே இந்த உலகத்திலே நாட்டம்‌ 
கொள்ளாதே; இந்த உலகத்தை விடு; இதில்‌ இருந்‌ 
பொருளுக்கும்‌ அசைப்படாதே என்கிறது. 

போக்தா, போக்யம்‌, பிரேரிதா என்ப 


ஈசாவாச்ய உபநிஷத்‌ வேறு விதமாகச்‌ சொ அ 


ஒருவருடைய 


a 
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காட்டுகிறது இந்த உபநிஷத்‌? இதற்கெல்லாம்‌ அதி நாயகன்‌ 
விஷ்ணு - உலகத்துக்கெல்லாம்‌ அதிநாயகன்‌ விஷ்ணு. 
அவனுடையது இதெல்லாம்‌. அதனால்‌ இதிலே 
அசைப்படாதே! 

இதராளுடைய சொத்துக்கு அசைப்படாதே 
என்றார்‌... இங்கே “இதராள்‌' என்று சொல்லப்படக்‌ 
கூடியவர்‌ யாரென்றால்‌, பரமாத்மா! அவனுடைய 
சொத்தான நீ ஆத்மா - நீ சுவதந்த்ரன்‌ என்று நினைக்காதே ! 
அவனுக்கு நீ பரதந்த்ரன்‌. 


பரதந்த்ரன்‌ என்றால்‌, பகவான்‌ இட்ட வழக்காய்‌ நீ 


: இருக்கிறாய்‌. இந்தப்‌ பிறவி இருக்கிறது பாருங்கள்‌... அது 


கர்மாதீனம்‌. நாம்‌ ஜன்மாந்திரத்திலே பண்ணிய கர்மாவுக்கு 
ஏற்ப சரீரம்‌ கிடைக்கும்‌. அந்த சரீரவழி, யாக்கை வழி 
உழல்கிறோம்‌. - சரீர யாத்திரையானது கர்மாதனமானது. 


ஆத்ம யாத்திரை இருக்கிறது பாருங்கள்‌... அது பகவத்‌ 
அதனம்‌. அதற்கு யார்‌ நியந்தா ?.... பகவான்தான்‌. அவன்‌ 
நம்‌ கர்மாவுக்கு சாட்சியாக இருந்து, நாம்‌ பண்ணக்கூடிய 
பாவ புண்ணியாதிகளுக்கேற்ப நமக்கு சரீரத்தைக்‌ 
கொடுத்து அந்தப்‌ பலனை அனுபவிக்க விசேஷமாக 
நம்மை உலகிலே விடுகிறான்‌. இப்படி நம்மை சிக்ஷிப்பதற்‌ 
காகவும்‌ நாம்‌, பலனை அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகவும்‌ நமக்குச்‌ சரீரம்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கிறது. 

இதை நன்றாக விஷ்ணுபுராணத்திலே எடுத்துச்‌ 
சொல்கிறார்‌, ரிபு என்று ஒருவர்‌. அவர்‌ சிஷ்யன்‌ நிதாகர்‌. 
அந்த ரிபு என்பவர்‌ ஆத்ம ஞானம்‌ கைவந்தவர்‌. தம்‌ 
சிஷ்பனான நிதாகருக்கு அந்த உயர்ந்த உபதேசத்தை 
நிறைய பண்ணினார்‌. 

அத்மா அணுவாக இருக்கும்‌. ஆத்மாவினுடைய 
அறிவு விரிவாக இருக்கும்‌. ஆத்மாவை நனைக்க முடியாது; 
வெட்ட முடியாது; உலர்த்த முடியாது... ஆத்மாவிலே ஸ்த்ரீ 
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புருஷ பேதம்‌ கிடையாது. அத்மாவிலே யானையான 
அத்மா, பூனையான ஆத்மா, மனிதனான அத்மா - 
இத்யாதி பேதங்கள்‌ கிடையாது. அத்மாவிலே ஜாதி - மத 
பேதம்‌ கிடையாது. அணுவான அந்த ஆத்மாவுக்கு 
பேதங்கள்‌ இல்லை. இதெல்லாம்‌ சரீரத்துக்குத்தான்‌ ! 

- இப்படியெல்லாம்‌ நிறைய உபதேசம்‌ பண்ணினார்‌. 
இப்படி உபதேசம்‌ பண்ணும்‌ போது எல்லாம்‌ புரிகிற மாதிரி 
இருக்கும்‌. அப்புறம்‌ மறந்து போய்விடும்‌! அத்ம விஷயம்‌ 
என்பது அவ்வளவு சுலபமில்லையே! இரும்பத்‌ திரும்பச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டேயிருக்க வேண்டும்‌; கேட்டுக்‌ 
கொண்டேயிருக்க வேண்டும்‌. 


இப்படி ரிபு பண்ணிய உபதேசத்துக்கு ஒரு மூலம்‌ 
உண்டு; ஜடபரதர்‌, சக்ரவர்த்தியாய்‌ இருந்து முனிவர்‌ 
அனவர்‌. அவர்‌ எதிலேயும்‌ பற்றற்ற நிலையிலே ஒரு 
கல்லிலே உட்கார்ந்திருந்தார்‌ - மகா ஞானியாக. அப்போது 
காசி தேசத்து அரசனான ரகூகனன்‌ பல்லக்கிலே வந்து 
கொண்டிருந்தான்‌. 

பல்லக்கு சுமக்கக்‌ கூடியவர்களுக்குக்‌ களைப்பு 
ஏற்பட்டுப்‌ போயிற்று. அவர்களெல்லாம்‌ என்ன 
செய்தார்கள்‌... 

“ஹே ராஜன்‌! எங்களால்‌ தூக்க முடியவில்லையே. 
ரொம்ப சிரமமாக இருக்கிறதே... என்றார்கள்‌. 

ராஜா என்ன பண்ணினான்‌, 
அக்கம்பக்கத்திலே அள்‌ இை 
பாருங்கள்‌. தினக்கூலி கொடு 
வாருங்கள்‌... என்றான்‌. 


இந்த ஊரில்‌ யாராவது 
டக்கிறார்களா என்று 
த்து விடலாம்‌; அழைத்து 


அள்‌ தேடிப்‌ போனவர்கள்‌ பார்த்த போது, அங்கே 
கல்லின்‌ மேலே ஐடபரதர்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. அவர்‌ 
நல்ல வாட்ட சாட்டமாக இருந்ததனாலே, பல்லக்குத்‌ 
தூக்க பத்துப்‌ பேரை அழைத்துப்‌ போவானேன்‌; இந்த 
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ஒருத்தரே போதுமே என்று, அவர்‌ அருகில்‌ வந்து அவரைக்‌ 
கூப்பிட்டார்கள்‌. 

கூப்பிட்டால்‌, அவர்‌ பேசவேயில்லை... ஜடமாக 
உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. அவர்‌ கையைப்‌ பிடித்தார்கள்‌. 
பிடித்தால்‌, அப்படியே அவர்களோடு புறப்பட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டார்‌ அவர்‌! ராஜாவும்‌ பார்த்தான்‌. பல்லக்கு சுமக்கப்‌ 
படட்டும்‌ என்றான்‌. 

இத்தனை நாளாகத்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு வந்தார்களே, 
அந்த பத்துப்‌ பேரும்‌, பல்லக்கின்‌ பின்னால்‌ இருக்றெ 
தண்டைத்‌ தூக்கித்‌ தங்கள்‌ தோளில்‌ வைத்துக்‌ கொண் 
டார்கள்‌. முன்னே இருக்கின்ற தண்டைத்‌ தூக்கி ஜடபரதர்‌ 
தோளில்‌ வைத்து விட்டார்கள்‌! 

ஜடபரதர்தான்‌ முன்னால்‌ போகிறார்‌. மற்றவர்கள்‌ 
எல்லாம்‌ பின்னால்‌... பல்லக்கு போகிறது 
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அவர்‌ நடக்கும்‌ போது - ஜடபரதர்‌ தான்‌ - என்ன 
பண்ணுவார்‌ என்றால்‌ ஒரு நுகத்தடி தூரம்‌ எதிரிலே 
பார்ப்பார்‌... 


ஜடபரதர்‌ மட்டுமல்ல... எல்லாருமே அப்படி. ஒரு 
நுகத்தடி தூரம்‌ பார்த்தபடி தான்‌ நடக்க வேண்டும்‌ 
என்றெது சாஸ்திரம்‌. ஏனென்றால்‌ கீழே, கண்ணுக்குத்‌ 
தெரியாமல்‌ பூச்சிகள்‌ ஓடினவென்றால்‌, அதன்‌ மேல்‌ நாம்‌ 
கால்‌ வைத்துவிடக்‌ கூடாது! தாண்டித்தான்‌ போக 
வேண்டும்‌. அது வேகமாகப்‌ போறெதொன்றால்‌ நாம்‌ நிற்க 
வேண்டும்‌. அது அசையாமல்‌ நின்றதொன்றால்‌ 
தாண்டி விட வேண்டும்‌. 


அதனால்தான்‌ சன்னியாசிகள்‌ சாதுர்மாஸ்ய விரதம்‌ 
இருக்கும்போது வெளியே போக மாட்டார்கள்‌. 
ஏனென்றால்‌ நம்மைக்‌ காட்டிலும்‌ விரதங்கள்‌ அதிகம்‌ 
அவர்களுக்கு.... அஹிம்சா தர்மங்களை அவர்கள்‌ ரொம்ப 
தீவிரமாக அனுஷ்டிக்க வேண்டும்‌. ஆதலால்தான்‌ அந்த 
சாதுர்மாஸ்ய விரத காலத்தில்‌ அவர்கள்‌ எங்கும்‌ 
போகாமல்‌ ஓரிடத்திலேயே தங்கி இருக்கிறார்கள்‌. 

வெளியிலே நாம்‌ நடமாடுவதால்‌ நம்‌ காலின்‌ இப்‌ 
எத்தனையோ கிருமிகள்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டு அகி 
போகின்றன. அந்த ஹிம்சை கூட க்‌ 
ஓரிடத்திலே இருக்க வேண்டும்‌ என்பது சாதுர்மாஸ்ய 
சங்கல்பம்‌. 


/ 
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எங்கேயும்‌ போக மாட்டேன்‌, இந்த நாலு மாதம்‌ 
இங்கேயே இருப்பேன்‌ என்று சங்கல்பம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு, சிஷ்யர்களெல்லாம்‌ கூட அங்கேயே தங்கி . 
விடுவார்கள்‌. அந்த விரதத்தை நடத்தி வைப்பார்கள்‌. 
சங்கல்ப தினம்‌ என்று பெயர்‌... பூஜை பண்ணுவார்கள்‌. 
அதன்‌ பிறகு அங்கேயே இருந்து கொண்டிருப்பார்கள்‌. 
நான்கு மாதங்கள்‌ என்பதை, ஒரு பக்ஷம்‌ ஒரு மாதம்‌ என்று 
வைத்துக்கொண்டு அந்த சாதுர்‌ மாஸ்யத்தை இரண்டு 
மாதங்களிலே கூட முடிக்கலாம்‌ என்று சன்னியாச 
தர்மத்திலே இருப்பதனாலே இப்போது சாமானியமாக 
இரண்டு மாதங்களுக்குத்தான்‌ இந்த விரதம்‌ நடக்கிறது. 


திரும்ப ஜடபரதருக்கு வருவோம்‌... அவர்‌ அஹிம்சா ' 
தர்மத்தை ரொம்ப ஜாக்கிரதையாகக்‌ கடைப்பிடி ப்பவர்‌. 
ழே ஏதோ பூச்சி போகிறது; அது நிற்கிறது. “பல்லக்கைத்‌ 
தூக்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறோமே' என்று லட்சியம்‌ 
பண்ணாமல்‌, ஜடபரதர்‌ ஒரு எகிறு எகிறி அந்தண்டை 
குதித்தார்‌. 

பின்னால்‌ பல்லக்குத்‌ தூக்கி வந்தவர்கள்‌ அத்தனை ' 
பேரும்‌ இழுக்கப்பட்டார்கள்‌ ! 

உள்ளே ராஜா உட்கார்ந்திருந்தானே..... அவன்‌ 
தலையிலே 'டங்‌'கென்று இடித்தது திடீரென்று பல்லக்கு 
முன்னால்‌ இழுத்த இழுப்பில்‌, தலையிலே சரியான அடி. 

கண்ணிலே தாரை தாரையாக ஜலம்‌ வருகிறது 
ராஜாவுக்கு... பல்லக்கின்‌ கதவைத்‌ திறந்து, “இது ஏன்‌ இந்த 
விஷம -கதி....? இத்தனை நேரம்‌ நன்றாகச்‌ சுமந்து கொ (ஜு. 
வந்தீர்களே? ஏன்‌ இப்படிப்‌ போகிறீர்கள்‌...” என்றான்‌. 
தவர்களெல்லாம்‌, “நாங்கள்‌ 


ப்‌ . லி - 
அதற்கு, பின்னாலிருத ண்ட்‌? 


இல்லை.... அதோ முன்னே இருக்கற 


என்றார்கள்‌ ! 
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ராஜா பார்த்தான்‌. ஏற இறங்கப்‌ பார்த்தான்‌. 
இப்போதுதான்‌ வேலைக்குச்‌ சேர்ந்திருக்கிறான்‌. 
அதற்குள்ளே இவனைக்‌ கடிந்து கொள்வானேன்‌ என்று, 
“சரி, சரி, சரியாகத்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு போங்கள்‌” எனக்‌ 
கூறி கதவைச்‌ சாத்தி விட்டான்‌. 


சற்றைக்கெல்லாம்‌ மறுபடியும்‌ ஏறிக்‌ குதித்தார்‌ 
ஜடபரதர்‌. அவர்‌ குதித்த குதியில்‌ ராஜாவுக்குக்‌ கன்னத்தில்‌ 
சரியான அடி! 


தலையிலே அடி வாங்கிய ராஜாவுடைய கண்ணிலே 
தாரை தாரையாக ஜலம்‌ வருகிறது! பல்லக்குக்‌ கதவைத்‌ 
திறந்து- “இது ஏன்‌ இந்த விஷம கதி...? இத்தனை நேரமாக 
நன்றாகச்‌ சுமந்து கொண்டு வந்தீர்களே ஏன்‌ இப்படிப்‌ 
போகிறீர்கள்‌ ?” என்கிறான்‌. 


பின்னாலிருப்பவர்களெல்லாம்‌ சொல்கிறார்கள்‌.... 
“நாங்கள்‌ இல்லை.... அதோ முன்னே இருக்கிற குண்டுதான்‌ 
அப்படிப்‌ பண்ணுநறெது!” 


ராஜா பார்த்தான்‌. ஏற இறங்கப்‌ பார்த்தான்‌. 
இப்போதுதான்‌ வேலைக்குச்‌ சேர்ந்திருக்கிறான்‌..... 
அதற்குள்ளே இவனைக்‌ கடிந்து கொள்ள வேண்டாமென்று 
முடிவு செய்தான்‌. “சரி, சரி, சரியாகத்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு 
போங்கள்‌....”” என்று பல்லக்குக்‌ கதவைச்‌ சாத்திவிட்டான்‌ ! 

மறுபடியும்‌ எகிறிக்‌ குதித்தார்‌ ர்‌. 
குதித்தவுடனே கன்னத்திலே சரியான ட்‌ எட்னா அத 
வலி தாள முடியவில்லை. அதனாலே, கதவைத்‌ இறந்து 
அவர்‌ முதுகிலே ஒரு குத்து குத்தி, “பின்னாலே இணவ 
பேர்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு வருகி : 


றார்கள்‌... 
படலம்‌ கட டமால்‌ இட்ட பல து 
தூக்க முடியவில்லையே... 4 - உனக்குத்‌ 
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பிறந்தது முதலே யாரோடும்‌ பேசாத ஜடபரதர்‌, 
ராஜா இந்தக்‌ கேள்வியைக்‌ கேட்டவுடன்‌ அவருக்குப்‌ பதில்‌ 
சொல்கிறார்‌. அவர்‌ பேசுகிற அந்த முகூர்த்தம்‌ இருக்கிறதே, 
அது ரொம்ப உயர்ந்தது. அன்றைக்கு அவர்‌ பேசியிருக்கா 
விட்டால்‌ பல தத்துவங்கள்‌ நமக்குக்‌ கிடைத்திருக்காது. 


அவர்‌ சொல்கிறார்‌: “யாரைப்‌ பார்த்து குண்டு 


என்கிறாய்‌....? நான்‌ குண்டு அல்ல; யார்‌ பல்லக்கைத்‌ 
தூக்குகறார்கள்‌.....? நான்‌ அல்ல; பல்லக்கைத்‌ தூக்குவத 
னாலே உண்டாகிற சிரமம்‌ யாருக்கு.....? எனக்கு அல்ல...” 


ராஜா பார்த்தான்‌.... “பைத்தியமாக வேறு இருக்கிறதே 
இது! பெரும்‌ பைத்தியமாக!” 

கண்ணுக்கு நேராகத்‌ தென்படும்போது, “நான்‌ குண்டு 
இல்லை என்றால்‌ யாராவது ஒப்புக்‌ கொள்வார்களா ?... 
பிரத்யக்ஷமாகத்‌ தெரிகிறதே! அதற்கு வேறு புத்தகத்தைப்‌ 
பார்க்க வேண்டுமா? இல்லை பிரமாணத்தைத்‌ தேட 
வேண்டுமா....? அப்படி இருக்கும்‌ போது “நான்‌ குண்டு 
இல்லை; ஒல்லி என்றால்‌ எல்லோரும்‌ சிரிக்க மாட்டார்‌ 
களா....! 

உடனே ராஜா கேட்டான்‌: “பிரத்யக்ஷமாகத்‌ 
தெரிகிறதே. நீதானே பல்லக்கைச்‌ சுமக்கிறாய்‌! நான்‌ குண்டு 
இல்லை என்றால்‌ எப்படி....?” 


அதற்கு இவர்‌ சொல்கிறார்‌: கீழே பூமி இருக்கிறது. 
பூமிக்கு மேலே பாதம்‌ இருக்கிறது. பாதத்துக்கு மேலே 
கணுக்கால்‌ இருக்கிறது. கணுக்காலுக்கு மேலே முழங்கால்‌ 
இருக்கிறது. முழங்காலுக்கு மேலே தொடை இருக்கிறது. 
தொடைக்கு மேலே இடுப்பு- இடுப்புக்கு மேலே மார்பு, 
மார்புக்கு மேலே தோள்‌, அதற்கு மேல்‌ பல்லக்கின்‌ தண்டு 
வைக்கப்பட்டிருக்கிறது..... இந்தப்‌ பல்லக்கை பூமி 
தூக்குகிறதா? டதம்‌ தாூக்குகிறதா? கணுக்கால்‌ 
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தூக்குகிறதா? முழங்கால்‌ தூக்குகிறதா? தொடை 
தூக்குறெதா? தோள்‌ தூக்குகிறதா? எது தூக்குகிறது... 2” 

ராஜாவுக்குத்‌ தலை சுற்றுகிறது ! இந்த மாதிரி கேள்வி - 
கேட்டவுடனே வேகமாகத்‌ தலை சுற்றுகிறது... ! 

அதற்கும்‌ மேலே விடவில்லை அவர்‌... “ஒரு பெரிய 
மரம்‌ இருக்கிறது. அந்த மரத்தைப்‌ பார்த்தவுடனே 
எல்லோரும்‌ மரம்‌ என்று சொல்கிறார்கள்‌. அதை வெட்டிக்‌ 
கீழே போட்டவுடன்‌ கட்டை என்கிறார்கள்‌. கட்டையை 
ரம்பத்தினாலே அறுத்து வைத்தால்‌ பலகை என்கிறார்கள்‌. 
அந்தப்‌ பலகையை இவ்வளவு அழகாகத்‌ தோன்றும்படி 
வர்ணங்களெல்லாம்‌ பூசி, மேலே பட்டு, பீதாம்பரம்‌ 
எல்லாம்‌ விரித்தால்‌, அந்தோளிகா, சிவிகா, பல்லக்கு என்று 
கொண்டாடுகிறார்கள்‌. உலகத்திலே இருக்கிற மொத்தப்‌ 
பேரும்‌, “ராஜா பல்லக்கிலே பவனி வருகிறான்‌' என்று 
சொல்கிறார்களேயொழிய, ராஜா கட்டையிலே போறான்‌ 
என்று யாராவது சொல்கிறார்களா?!" என்றார்‌ ஜடபரதர்‌. 


ராஜா பார்த்தான்‌... ஒன்றுமே புரியவில்லை 
அவனுக்கு... தடாலென்று, '&மே இறக்குங்கள்‌ பல்லக்கை... 
என்றான்‌. கழே இறங்கி, ஜடபரதரை விழுந்து விழுந்து 
சேவிக்கிறான்‌. 

“சுவாமி! நீங்கள்‌ யாரோ, தெரியவில்லை. தெரியாத்‌ 
தனமாக இந்த அபசாரத்தைப்‌ பண்ணிவிட்டேன்‌. நீங்கள்‌ 
சொல்கிற விஷயம்‌ ஒன்றுகூட புரியமாட்டேன்‌ என்கிறது 
எனக்கு... எனக்கு நீங்கள்‌ உபதேசம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
நீங்கள்‌ இப்படிப்‌ பல்லக்கைச்‌ சுமக்கும்படியாக 
ஆகிவிட்டதே... உங்களை இப்படி சித்ரவதை பண்ணி 
விட்டோமே” என்று ரொம்ப வருத்தப்பட்டுக்‌ கேட்கிறான்‌ 

அப்போதுதான்‌ அவர்‌ சொல்றார்‌: “நா....ன்‌ குண்டு 
அல்ல !....” - அந்த நான்‌ என்பதை ஓர்‌ அழுச்‌ © ர 
சொல்கிறார்‌. அழுத்திச்‌ 
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“நா....ன்‌ என்றால்‌ யார்‌... ஆத்மா! அதைப்‌ பார்த்தது 
போல-கண்ணாலே பார்த்தது போல “குண்டு! என்று 
சொல்கிறீரே.... என்னைப்‌ பார்த்திருக்கிறீரா நீர்‌....? யாரைப்‌ 
பார்த்தீர்‌....? என்‌ சரீரம்‌ குண்டு... ஒப்புக்‌ கொள்கிறேன்‌. 
ஆனால்‌ பல்லக்கைத்‌ தூக்குவதனால்‌ உண்டாகும்‌ சிரமம்‌ 
அத்மாவுக்கு இல்லை. ஏனென்றால்‌ ஒரு ஜீவன்‌ மற்றொரு 
ஜீவனுக்கு தஞ்சன்‌ அல்லன்‌. எல்லோருமே ஸ்ரீயப்தியான 
நாராயணனுக்கே தஞ்சம்‌!” - என்றார்‌. 

“ஒருவனுக்கு ஒருவன்‌ தஞ்சன்‌ அல்ல என்பதால்‌ 
பல்லக்கைத்‌ தூக்குவதனாலான சிரமம்‌ எனக்கு இல்லை. 
ஏதோ ஒரு கர்மாதீனமாக இந்த ஆத்மா இந்த சரீரத்திலே 
வைக்கப்பட்டிருப்பதனாலே, இந்தப்‌ பல்லக்கைத்‌ 
தூக்குவதால்‌ உண்டாகிற கிரமம்‌ எனக்குப்‌ ஏற்பட்டுப்‌ 
போயிற்று என்று நீர்‌ பேசலாம்‌. ஆனால்‌, உண்மை நிலை 
என்ன......? எனக்கும்‌ இந்தப்‌ பல்லக்குத்‌ தூக்குவதற்கும்‌ 
எந்தவிதமான சம்பந்தமும்‌ இல்லை. அதனாலான சிரமமும்‌ 


என்று சொல்கிறார்‌. 

ரிபு என்பவர்‌ நிதாகருக்கு உபதேசம்‌ செய்தார்‌ என்று 
சொன்னேன்‌ அல்லவா.....? இந்தக்‌ கதையையும்‌ சேர்த்து 
அவர்‌ சொன்னார்‌- ஜடபரதர்‌ கதை. 

உபதேசம்‌ பண்ணிவிட்டு, “புரிந்ததா?” என்று 
கேட்டார்‌. 

நிதாகர்‌, “புரிஞ்சுபோச்சு” என்றார்‌. 

யாராவது “புரிந்ததா ?' என்று கேட்டால்‌, 
எப்போதுமே, “நன்றாகப்‌ புரிந்தது” என்று தான்‌ பதில்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌. “புரிந்து போச்சு' என்று சொல்லக்‌ 
கூடாது. அப்படிச்‌ சொன்னால்‌, “புரிந்தது போய்‌ வு 
என்று அர்த்தமாகிவிடும்‌. அப்புறம்‌ மறுபடியும்‌ இன்னொரு 
தடவை கேட்டால்தான்‌ புரியும்‌! 
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அகவே ரிபு மறுபடியும்‌ எடுத்துச்‌ சொன்னார்‌. 
நிதாகரும்‌ அவர்‌ சொல்லக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌. அவர்‌ 
கேட்டு முடித்த பிறகு ஆசார்யர்‌, “போய்‌ வருகிறேன்‌” என்று 
புறப்பட்டுப்‌ போய்விட்டார்‌. 
இந்த நிதாகர்‌ இருக்கிறாரே... அவர்‌ தேவிகா என்றெ 
நதியின்‌ தீரத்திலே ஒரு ஊரில்‌ வாஸம்‌ பண்ணினார்‌. ஒரு 
நாள்‌ காட்டுக்குச்‌ சென்று, தர்ப்பம்‌, சமித்து எல்லாம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டு மூட்டையாகக்‌ கட்டி வந்தார்‌ அவர்‌. 
அப்போது, அந்த ஊர்‌ ராஜாவுக்கு அன்று ஜன்ம 
இனோத்ஸவம்‌. அவன்‌ பல்லக்கிலே பவனி வருகிறான்‌. 
அந்த பவனியின்‌ இடையிலே புகுந்து, தர்ப்பத்தை 
யெல்லாம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு போவானேன்‌ என்று 
நிதாகர்‌ யோசித்தார்‌. அபவித்ரமாகிவிடுமே! பார்த்தார்‌... 
“இந்தக்‌ கூட்டமெல்லாம்‌ இன்னொரு பக்கம்‌ திரும்பிப்‌ 
போன பிற்பாடு அக்ரஹாரத்துக்குள்ளே போகலாம்‌' என்று 
முடிவு பண்ணி தலைக்கட்டோடு ஒரு மூலையிலே நின்றார்‌. 
அப்போது அங்கே வந்து சேர்ந்தார்‌ ரிபு! தலையிலே 
பளுவுடன்‌ நிற்பவரைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்டார்‌: “மெளனமாக, 
ஏகாந்தமாக இந்த இடத்திலே நிற்பதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? 
இரஹத்துக்குப்‌ போகாமல்‌ இந்தப்‌ பளுவான மூட்டையை 
வைத்துக்‌ கொண்டு நிற்கிறீர்களே....?” என்றார்‌. 
பார்த்தார்‌ நிதாகர்‌...... தேவதைகளுடைய கால அளவு 
ரத த ர ர ரன்‌ பகு போயிருந்ததால்‌, 
வந்திருப்பவர்‌ ஆசார்யர்‌ என்பது அவருக்குத்‌ தெரியவே 
யில்லை... ! 


ரிபுவை அடையாளம்‌ தெரியாமல்‌ நிதாகர்‌ பதில்‌ 
சொன்னார்‌: “சுவாமி! ராஜாவின்‌ ஊர்வலம்‌ நடக்கிறது. 
அந்தக்‌ கூட்டத்தில்‌ இதை (தலைச்‌ சுமையை) எடுத்துக்‌ 
கொண்டே போவானேன்‌ என்றுதான்‌ ஒரு ஓரமாக 
நிற்கிறேன்‌.” 

“ராஜாவுடைய ஊர்வலமா? ராஜா என்றால்‌ 
என்ன....?” என்றார்‌ ரிபு! 

இவர்‌ பார்த்தார்‌... “ராஜா என்றால்‌ தெரியாதா? 
அதோ ஒரு பெரிய யானை போகிறதே... அதன்‌ மேல்‌ 
உட்கார்ந்திருப்பவன்தான்‌ ராஜா !” 

“யானையா ?..... யானை என்றால்‌ என்ன...” 
என்றார்‌! 

“யானை கூடப்‌ பார்த்ததில்லையா நீர்‌...? அதோ 
பெரிதாக, கனுப்பாகத்‌ தெரிறெதே.... அதுதான்‌ யானை. 
காதை ஆட்டுதிறதே! துதிக்கையைத்‌ தூக்குகிறதே; நீண்ட 
தந்தங்கள்‌ இருக்கறதே, அதற்குத்‌ தங்கப்‌ பூண்‌ போட்டிருக்‌ 
கிறதே.... அதுதான்‌ யானை! அதற்கு ' மேல்‌ ஒரு சுவர்ண 
மயமான பல்லக்கு வைத்துக்‌ கட்டப்பட்டிருக்கிறதே... 
அதற்குள்ளே ரத்ன கிரீடங்களெல்லாம்‌ அணிந்து ஒருத்தன்‌ 
உட்கார்ந்திருக்கிறானே அவன்தான்‌ ராஜா! கீழே 


“மேலே இருக்கிறவன்‌ ராஜா. கீழே இருப்பது 
யானையா....? மேலே என்றால்‌ என்ன? கீழே என்றால்‌ 


என்ன....?” 
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இவருக்குக்‌ கோபம்‌ வந்து விட்டது... ! 


இத்தனை நாழி பொறுமையாக பதில்‌ சொன்னவர்‌, 
“உனக்கு மேலே கழே கூடத்‌ தெரியாதா! அத்தனை 
அஞ்ஞானியா நீ...!'! என்று தலையிலேயிருந்த 
மூட்டையைத்‌ தூக்கிக்‌ கழே போட்டார்‌.... ஒரு எகிறு எகிறி 
அவர்‌ தோள்‌ மேலே உட்கார்ந்து கொண்டு விட்டார்‌! 
உட்கார்ந்தபடி இரண்டு கால்களையும்‌ அவள்‌ தோள்மேல்‌ 
தொங்கப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு, “நீர்‌ கீழே.... நான்‌ மேலே... 
நான்‌ மேலே நீர்‌ கழே... யானை கீழே, ராஜா மேலே, 
ராஜாவைப்‌ போல நான்‌ இங்கே மேலே, என்னைப்‌ போல 
ராஜா அங்கே மேலே... யானையைப்‌ போல நீர்‌ இங்கே 
கழே. யானையால்‌ தூக்கப்படுபவன்‌ ராஜா. யானைக்கும்‌ 
பாஜாவுக்கும்‌ தூக்குதல்‌ தூக்கப்படுதல்‌ என்கிற சம்பந்தம்‌... 
நீர்‌ தூக்குகின்றீர்‌ என்னை... நீர்‌ கீழே; நான்‌ மேலே; யானை 
ழே ராஜா மேலே... நீர்‌ கீழே நான்‌ மேலே...” என்று 
திரும்பத்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப கனம்‌ சொல்கிற மாதிரி 
சொல்லிக்‌ கொண்டே வந்தார்‌. 

இப்படிப்‌ பலகாலம்‌ அவர்‌ சொல்லி முடிக்கிற 
வரையில்‌ பொறுமையாக இருந்தவர்‌ மேலும்‌ ஒரு கேள்வி 
கேட்டார்‌! நீர்‌ என்கிறீரே! நான்‌ என்கிநீரே! நீர்‌ என்றால்‌ 
என்ன? நான்‌ என்றால்‌ என்ன? 


வந்திருப்பவர்‌ ஆசார்யர்‌ என்பதை அப்போதுதான்‌ 
புரிந்து கொண்டார்‌ நிதாகர்‌. “என்னை மன்னித்தருள 
வேண்டும்‌. தெரியாத்தனமாகப்‌ பண்ணிவிட்டேன்‌” என்று 
ரிபுவுடைய காலிலே விழுந்து விழுந்து சேவிக்கறார்‌. 
“இப்போதுதான்‌ புரிகிறது நீர்‌ யார்‌ என்பது. நான்‌ 
யார்‌ என்பது!” என்றார்‌. 
ரிபு சொன்னார்‌: “நான்‌ என்றால்‌ அத்ம : 
rT. 
உனக்குள்ளே இருக்கிற ஆத்மா ! தட்ட வு 
விசேஷத்தினாலே அந்த ஆத்மாவுக்கு ராஜ சரீரம்‌ 
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கிடைத்தது. சக்ரவர்த்தியாகப்‌ பிறந்து யானை மேலே 
வீற்றிருக்கிறான்‌. ஏதோவொரு பாபவிசேஷத்தினாலே இந்த 
ஆத்மாவுக்கு யானை சரீரம்‌ கிடைத்தது. யானை அந்த ராஜ 
சரீரத்தைத்‌ தாங்குகிறதேயொழிய யானைக்குள்ளே 
இருக்கிற அத்மாவுக்கும்‌ ராஜாவுக்குள்ளே இருக்கிற 
ஆத்மாவுக்கும்‌ தூக்குதல்‌-தூக்கப்படுதல்‌ என்கிற சம்பந்தம்‌ 
இல்லை. அதை நீர்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்பதற்காகத்தான்‌. இதை உணர்த்தத்‌ தான்‌ வந்தேன்‌...” 
என்று சொல்லிவிட்டுப்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்விட்டார்‌. 


இவருக்கு அந்த விஷயம்‌ புரிந்து போயிற்று..... 
அப்படியே அந்த ஊரில்‌ இருந்து வந்தார்‌. மறுபடியும்‌ 
ஆயிரம்‌ வருஷம்‌ உருண்டோடியது.... மறுபடியும்‌ அந்த ரிபு 
வந்தார்‌. 

நிதாகர்‌, வாசலில்‌ யாராவது அதிதிகள்‌ வருகிறார்‌ 
களா என்று பார்த்துக்‌ கொண்டி ருந்தார்‌..... 

நம்‌ அன்னிகம்‌ இருக்கிறதே!.... அது நித்யம்‌ நாம்‌ , 
செய்ய வேண்டிய கடமைகளை உணர்த்துகிற அழகான | 
பொக்கிஷம்‌. பெரிய விஷயங்களை மட்டுமின்றி, ஒருநாளில்‌ | 
நாம்‌ பண்ணக்கூடிய தர்மங்களையும்‌ தெரியப்படுத்துறெது 
அன்னிகம்‌. நித்ய கர்மா அதிலே சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. 

அந்த நித்ய கர்மாப்படி இரஹஸ்தாச்ரமத்திலே 
இருப்போர்‌, பகவத்‌ ஆராதனம்‌ பண்ணிவிட்டு வாசலில்‌ 
வந்து நிற்க வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, எப்படி ஒரு குழந்தை 
தாயை அண்டி ஜீவிக்கிறதோ அந்த மாதிரி கிரஹஸ்‌ 
தாச்ரமத்தை நம்பித்தான்‌ முன்னே இருக்கிற பிரம்மசர்யம்‌ 
அதற்கடுத்து வரக்‌ கூடிய வானப்ரஸ்தாச்ரமம்‌, சன்னி 
யாசம்‌... அகிய மற்ற அசிரமங்கள்‌ எல்லாம்‌ நடக்கின்றன. 
மற்றவையெல்லாம்‌ நிலைக்க வேண்டுமானால்‌, இல்லறம்‌ 
வேண்டும்‌. இல்லறம்‌ இல்லையேல்‌ நல்லறம்‌ இல்லை. 
கிரஹஸ்தாரெமம்‌ தாய்‌ போன்றது என்கிறார்‌ மனு 
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ஸ்ம்ருதியிலே. கிரஹஸ்தாசிரமமே இல்லையென்றால்‌ மீதி 
அச்ரமங்களெல்லாம்‌ கிடையாது! 


அகையினாலே, எல்லா அசிரமங்களையும்‌ வாழ 
வைக்கும்படியான ஆசிரமம்‌ கிரஹஸ்தாசிரமம்‌. மிக 
உயர்ந்த ஆசிரமம்‌. 


அந்த அசிரமத்திலே இருப்பவர்கள்‌ வைச்வதேவம்‌ 
என்கிற கர்மாவை நித்யம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. எதற்கு? 
நித்யம்‌ செய்கிற வேறு காரியங்களினாலே நம்மையறியாமல்‌ 
ஏற்படக்‌ கூடிய தோஷ நிவ்ருதிக்கு.... 

சாத்விக ஆசாரியர்கள்கூட நித்யம்‌ தப்புதான்‌ 
பண்ணுகிறார்கள்‌. அவர்களுக்குப்‌ பாபம்‌ உண்டு! - 
வாழைக்காயைக்‌ குலையிலேயிருந்து வெட்டி வருகிறோம்‌. 
வாழை இலையை அறுக்கிறோம்‌. அதையெல்லாம்‌ 
அரிவாள்‌ மனையிலே போட்டு நறுக்குகிறோம்‌. எதையும்‌ 
கத்தியால்‌ வெட்டினாலே தோஷம்‌ என்கிறது சாஸ்திரம்‌! 
அதனால்‌ தான்‌ கோயிலில்கூட தேங்காயைக்‌ 8ழே தட்டி 
உடைக்கலாமேயொழிய பகவானெதிரில்‌ தேங்காயைக்‌ 


கத்தியால்‌ தட்டக்கூடாது. சரியாக உடைய வேண்டுமென்று 
அப்படி, உடைக்கக்‌ கூடாது. 


ஆகவே, கத்தியால்‌ அறுப்பது, வெட்டுவது, இப்படி. 
நாம்‌ தாவர வர்க்கங்களை ஹிம்சை பண்ணுகிறோம்‌. 


நித்யம்‌ நாம்‌ தூங்குகிறபோது உடம்பைப்‌ புரட்டிக்‌ 
கொடுத்தால்‌ எத்தனையோ இன்னச்‌ இன்ன ஜந்துக்கள்‌ 
மாண்டு போகின்றன ! 


நம்மால்‌ விட முடியாத, தவிர்க்க முடியாத பாவங்கள்‌ 
நித்யம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டே இருக்கிறோம்‌. இந்தப்‌ 
பாவங்களெல்லாம்‌ நம்மை விட்டுப்‌ போவ தற்காகச்‌ க. 
வைச்வதேவம்‌ என்கிற கர்மா-ஒவ்வொரு 
பண்ணியே ஆக வேண்டும்‌ என்று விதிக்கப்பட்டிருக்றெது. 


அண்டு. 
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இதைத்‌ (வைச்வதேவம்‌) தீர்த்தத்திலேயம்‌ பண்ண 
லாம்‌- சந்தியாவந்தனம்போல அக்னியைப்‌ பிரதிஷ்டை 
பண்ணி, அக்னியிலேயும்‌ பண்ணலாம்‌. அசார்யரிடத்திலே 
வைச்வதேவம்‌ உபதேசம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டு பண்ண 
வேண்டும்‌ என்பது நியமம்‌. 


“அப்படி ஒரு அப்பா வைச்வதேவம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌... மாவை அடையாகத்‌ தட்டி, அதிலே 
நெய்யைத்‌ தடவி எடுத்து வைப்பார்‌... வைத்தால்‌ 
'கம்‌'மென்று வாசனை வரும்‌! இவர்‌ கண்ணை மூடி 
மந்திரத்தைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டேயிருக்கிறபோது ஒரு 
பூனை வரும்‌! வந்து அடைய எடுத்துக்‌ கொண்டு போய்‌ 
விடும்‌! இந்த மாதிரி இரண்டு-மூன்று நாட்கள்‌ ஏமாந்து 
போனார்‌ அவர்‌.... அதனாலே என்ன பண்ணினார்‌....? 
சரியாக மத்தியானம்‌ பன்னிரண்டு மணிக்கு, அந்த 
வைச்வதேவம்‌ பண்ணுகிற நேரத்துக்கு; ஒரு தடியைப்‌ 
பக்கத்திலே வைத்துக்‌ கொண்டு, அந்தப்‌ பூனையை வாசல்‌ 
வரை துரத்திப்‌ போய்‌ ஓட்டிவிட்டு வந்து ஹோமம்‌ 
பண்ணினார்‌! இப்படியே நித்தியம்‌ பண்ணலானார்‌. 

இந்த அப்பாவின்‌ காலம்‌ முடிந்தது... அவருடைய 
பிள்ளையின்‌ காலம்‌ அரம்பித்தது. 1 பிள்ளை காலத்திலும்‌ 
சரியாகப்‌ பன்னிரண்டு மணிக்குப்‌ பூனை வர ஆரம்பித்தது. 
தடியைக்‌ கொண்டுபோய்‌ அதை ஓட்டிவிட்டு வருவார்‌ 
அந்தப்‌ பிள்ளை! 

இப்படி. இருக்கையிலே, ஒரு நாள்‌ அந்த கிரஹத்துக்கு 
ஓர்‌ அதிதி வந்தார்‌. இவர்‌ பூனையை ஒட்டுவதைப்‌ பார்த்து 
விட்டுக்‌ கேட்டார்‌; “சுவாமி! ஏன்‌ உமக்கு அந்தப்‌ பூனை 
பேரிலே வெறுப்பு....? அது சாதுவான பிராணிதானே? 
வாசல்‌ வரைக்கும்‌ துரத்திக்‌ கொண்டு வந்து 
விரட்டுதிறீரே....?” 

அதற்கு அவர்‌ பதில்‌ நிர ன்‌ 
ரொம்ப சாது.... இந்தப்‌ பூனைக்குட்டி 
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அவ்வளவு சாது எங்கள்‌ அப்பா... ஆனால்‌ நித்தியம்‌ 
பன்னிரண்டு மணிக்குக்‌ கொம்பை வைத்துக்‌ கொண்டு 
இப்படி பூனைக்‌ குட்டியை விரட்டுவார்‌.... அதனாலே 
எங்கள்‌ அப்பா செய்த காரியத்தை நானும்‌ செய்கிறேன்‌!” 
என்றார்‌! 

அப்பா எதற்காகப்‌ பண்ணினார்‌...? 


வைச்வதேவத்துக்குப்‌ பூனை தடையாக இருக்கிறது 
என்று ஓட்டினார்‌. பிள்ளையோ, அப்பா பண்ணின வைச்வ 
தேவத்தை விட்டுவிட்டார்‌! பூனைக்குட்டியை ஓட்டுவதை 
மட்டும்‌ தவறாமல்‌ பண்ணலானார்‌ ! 

- இஞ்சிமேட்டு ஸ்ரீமத்‌ அழகியசிங்கர்‌ சொன்ன கதை 
இது. நித்யகர்மாவினுடைய விசேஷார்த்தங்களை 
விளக்குகிற போது அவர்‌ இதைச்‌ சொல்வதுண்டு. 

சரி, நாம்‌ நிதாகருக்கு வருவோம்‌.... இப்படிப்பட்ட 
நித்ய கர்மாவைப்‌ பண்ணி முடித்து விட்டு அவர்‌ வந்து 
வாசலிலே நிற்கிறார்‌. வெளியிலே யாராவது 
வருகிறார்களா....? அதிதிகள்‌ வருகிறார்களா என்று 
பார்க்கிறார்‌. அப்படிக்‌ காத்திருந்து பார்த்துவிட்டுத்தான்‌ 
சாப்பிட வேண்டும்‌ என்கிறது சாஸ்திரம்‌. 

எத்தனை நேரம்‌ காத்திருந்து பார்ப்பது என்பதுதான்‌ 
கேள்வி. 

சாஸ்திரத்திலே என்ன சொல்லியிருக்கிறது என்றால்‌, 
“ஒரு பசுவைப்‌ பால்‌ கறப்பதற்கு எத்தனை நேரம்‌ 
ட நேரம்‌ வெளியிலே நின்று ன்‌ 


சொல்லியிருக்கிறது. ட 
நில்‌' என்றோ சாஸ்திரம்‌ சொல்லவில்லை. இத உ. 


காலத்துக்கு ரொம்ப அழகாக இன்‌ 
சொல்கிறது. 

அப்படிச்‌ சொல்லும்போடே 
தர்மத்தையும்‌ சொல்கிறது! 


னாரு அளவைச்‌ 


த இன்னொரு 


அதிதி வருகிறார்களா என்று பார்த்துக்‌ கொண்டு 
ஒரு பசுவைக்‌ கறக்கிற நேரம்‌ காத்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
சொன்னதில்‌ உள்‌ அர்த்தம்‌ என்ன...? 

வீட்டிலே பசு இருக்க வேண்டும்‌. நித்யம்‌ பால்‌ கறக்க 
வேண்டும்‌. கோ சம்ரக்ஷ்ணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌... 
- இதெல்லாமும்‌ அந்த நியமம்‌ மூலம்‌ உணர்த்தப்படுகிறது. 

அகவே நிதாகர்‌, அதிதி யாரேனும்‌ வருகிறார்களா 
என்று பார்த்தபடி நின்றார்‌. அவர்‌ நின்று கொண்டிருந்த 
நேரம்‌ ரிபு வந்தார்‌. வருபவர்‌ ஆசார்யர்‌ என்பது தெரிய 
வில்லை அவருக்கு. 

“ஸ்வாமி! மஹா தேஜஸ்வியாய்‌ இருக்கிறீர்‌. என்‌ 
கிரகத்தில்‌ எழுந்தருள வேண்டும்‌. இன்றைக்கு எங்கள்‌ 
கிரகத்தில்‌ அமுது செய்து எங்களை அனுக்கிரஹிக்க 
வேண்டும்‌” என்று கேட்டுக்‌ கொள்கிறார்‌. 

இவரும்‌ 'ததாஸ்து' என்றார்‌. “வரேன்‌” என்று உள்ளே 
வந்துவிட்டார்‌! 

உள்ளே வந்தவுடனே “என்ன பண்ணியிருக்கிறது 
ரெகத்திலே... ?” என்று கேட்கிறார்‌. 

அன்றைக்குப்‌ பண்ணியிருக்கிற தளிகையைச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌... 

“இதெல்லாம்‌ 
“எனக்குப்‌ பருப்ப, ே DP 
சித்ரான்னங்கள்‌ எல்லாம்‌ வேண்டும்‌. ப 


எனக்குப்‌ போதாது!” என்கிறார்‌. 
மார்க்‌ குழம்பு வேண்டும்‌. வடை, 
ரயசம்‌ வேண்டும்‌. 
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விசேஷமாக இதெல்லாம்‌ பண்ணினால்தான்‌ நான்‌ 
சாப்பிடுவேன்‌” என்கிறார்‌. 


திடீரென்று 2.80 மணிக்கு ஒருத்தர்‌ வந்து பண்ணி 
வைத்திருக்கிற சமையலையெல்லாம்‌ விட்டு விட்டு வேறே 
பண்ணிக்‌ கொடுக்கச்‌ சொல்லிக்‌ கேட்டால்‌ அது சுலபமான 
காரியமா...? 


உடனே நிதாகர்‌ உள்ளே வந்து, இது யாராலே ஆக 
வேண்டுமோ, அங்கே போய்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறார்‌. 


“ஹே! ஹே! சாலினி... உன்னைப்‌ போலே மங்கள 
தேவதை உண்டா...? நீ எத்தனையோ தேவதைகளை 
யெல்லாம்‌ ஆராதிப்பவள்‌. இன்றைய தினம்‌ வந்திருக்கிற 
அதிதி எப்படிப்பட்டவர்‌ தெரியுமா...? அவர்‌ மிகவும்‌ 
உயர்த்தி. இது இதுவெல்லாம்‌ வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ 
கேட்கிறார்‌. அப்படிப்‌ பட்டவருக்குக்‌ கொடுக்க நாம்‌ 
கொடுத்து வைத்திருக்க வேண்டாமா... ?” என்கிறார்‌ 
மனைவியிடம்‌. 


அதனால்தான்‌ சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறது. 


“எப்போதும்‌ புன்முறுவலோடு, பவ்யமாக, நயமாக 
சாவதானமாகப்‌ பேசினால்‌, விசேஷமான காரியங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ சுலபமாகப்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
கொள்ளலாம்‌. அப்படியில்லாமல்‌ 
பேசினால்‌ ஒரு காரியமும்‌ நடக்காது...” எ 
சாஸ்திரம்‌. 


நடத்திக்‌ 
கெடுபிடியாகப்‌ 
ன்று சொல்லிற்று 


பத்னி குரல்‌ ஏறினால்‌ பர்த்தா வாயை க்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. பர்த்தா குரல்‌ ஏறினால்‌ க்‌ 
வாயை மூடிக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌! - இப்படி. டுக்‌ 
கொடுத்தால்தான்‌ அந்த கிரகத்திலே சுபம்‌ _ ன்க்ம்‌ 
இருக்கும்‌. 
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சீதா தேவி ராமனைப்‌ பார்த்து என்ன 
சொன்னாள்‌...” “எனக்‌ கொன்றுமில்லை. நான்‌ தப்பாக 
நினைத்துக்‌ கொள்ள மாட்டேன்‌. என்‌ அப்பாதான்‌ 
உம்மைத்‌ தப்பாக நினைத்துக்‌ கொள்வார்‌. காட்டுக்கு 
உம்மோடு வந்தால்‌ சிங்கம்‌ இருக்கும்‌, புலி இருக்கும்‌ என்று 
சொல்கிறீர்களே... புலி சிங்கத்திடமிருந்து என்னைக்‌ 
காப்பாற்ற முடியாத அல்ப வீரரா தாங்கள்‌...? உங்களை 
நான்‌ தப்பாக நினைக்க மாட்டேன்‌. 

உங்களுக்குக்‌ கன்னிகாதானம்‌ பண்ணிய என்‌ 
அப்பாதான்‌ தப்பாக நினைப்பார்‌... புருஷ வேஷம்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்ட ஸ்த்ரீயோ என்று நினைப்பார்‌...” 

பகவான்‌ பார்த்தான்‌... “என்ன அநியாயம்‌! பெளருஷ 
ஹீனன்‌ என்று சொல்லி விட்டாளே... என்று அவனுக்கு 
எவ்வளவு கோபம்‌ வந்திருக்க வேண்டும்‌! அனால்‌ ஏதாவது 
பதிலுக்குச்‌ சொன்னானா அவன்‌...? ஒன்றுமே 
சொல்லாமல்‌ வாயை மூடிக்‌ கொண்டு இருந்து விட்டான்‌. 
“காட்டுக்கு வா!” என்று தன்னோடு அழைத்துப்‌ போய்‌ 
விட்டான்‌. 

ராமாயணத்திலே பரமாத்மா எத்தனையோ 
தர்மத்தைக்‌ காட்டுகிறான்‌. அதிலே குடும்பத்தை எப்படி. 
நடத்த வேண்டும்‌ என்கிற சாமான்ய லெளகிக தர்மமும்‌ 
ஒன்று... ! 

அந்த தர்மத்துக்கு ஏற்பதான்‌ நிதாகர்‌ “ஹே! ஹே! 
சாலினி! உன்னைப்‌ போல்‌ உண்டா! மங்கள தேவதையே! 
என்று ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறார்‌. பண்ணின உடனேயே 
கிடுகிடுவென்று வேகம்‌ வந்து அவள்‌ காரியங்கள்‌ 
நடத்துகிறாள்‌. 

ரிபு கேட்டதெல்லாம்‌ மொத்தமும்‌ பண்ணியாயிற்று. 
அவரும்‌ வந்து உட்கார்ந்து விட்டார்‌. எல்லாம்‌ பரிமாறப்‌ 
பட்டது. நன்றாகச்‌ சாப்பிட்டார்‌. கடைசியிலே கட்டி 
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கட்டியாகத்‌ தயிர்‌ பரிமாறப்படுகிறது. தயிரை நன்றாகப்‌ 
பிசைந்து சாப்பிடுகிறார்‌. 


ன வாயை மூடிக்‌ கொண்டு பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 

கிறார்‌ நிதாகர்‌... அப்படியே பேசாமல்‌ சும்மா இருந்திருக்க 
லாம்‌ அல்லவா...? அப்படியிராமல்‌, கை கட்டி. அவரைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கேட்கிறார்‌: “சுவாமி உமக்குத்‌ திருப்தி 
ஏற்பட்டதா...? பசி நீங்கியதா, தாகம்‌ நீங்கியதா?” என்று 
கேட்கிறார்‌. 


உடனே அவர்‌, “யாருக்குப்‌ பசி? எனக்குப்‌ பசி 
இல்லை! யார்‌ சாப்பிட்டார்கள்‌? நான்‌ சாப்பிடவில்லை! 
யாருக்கு தாகம்‌...? எனக்குத்‌ தாகமில்லையே !” என்றார்‌! 


கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்த நிதாகர்‌ உள்ளே போய்ப்‌ 
பார்த்தார்‌. ஒரு பதார்த்தம்‌ மிச்சமில்லை! மொத்தமும்‌ 
இவருக்கே பரிமாறியாயிற்று. அவ்வளவையும்‌ சாப்பிட்டு 
விட்டு அவர்‌ “நான்‌ சாப்பிடவில்லை... என்றால்‌ என்ன 
பொருள்‌ ?... 


'இது எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌?” என்று ரிபுவிடமே 
கேட்கிறார்‌ நிதாகர்‌. 

உடனே அவர்‌ “நான்‌ சாப்பிடவில்லை” என்று 
அழுத்திச்‌ சொல்கிறார்‌. வந்திருப்பவர்‌ தன்னுடைய 
ஆசார்யர்‌ என்று அப்போது தெரிந்ததாம்‌ நிதாகருக்கு ! 


அவயவம்‌ இல்லாதது அத்மா! சரீரத்துக்குத்தான்‌ 
அவயவங்கள்‌. இரண்டு தகடுகளைச்‌ சேர்த்து ஒரு குடம்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌! பிரித்தால்‌ குடம்‌ போய்‌ விடுகிறது ! ந்து 
பூதங்களினுடைய சேர்த்தி இந்தச்‌ சரீரம்‌, அது வேய்‌ 
விட்டால்‌ இந்தச்‌ சரீரம்‌ ஏது... ? 

அதனால்தான்‌ பரமாத்மாவுக்‌ யம்‌ டல 
பண்ணுகிறபோது பூத சுத்த ல்‌ டல்‌ 
செய்யப்படுகிறது. அத்து 
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நமது இந்த சரீரத்தாலே பகவானை பூஜை பண்ண 
முது 

ஆகாசத்தை ஆகாசத்திலே கலக்கிறேன்‌ 

இதிலே இருக்கிற வாயுவை வாயுவிலே 

கலக்கிறேன்‌; ம்ருண்மயமான சக்தியை 

மண்ணிலே கலக்கிறேன்‌.. பஞ்சபூதமான 

சரீரம்‌ போய்விட்டது இப்போது...” 
என்று சொல்லி அம்ருத ப்ரோக்ஷ்ணம்‌ பண்ணி, 
அம்ருதமயமான சரீரத்தை நான்‌ அடைந்து அப்புறம்‌ நாம்‌ 
பகவானை அர்ச்சனை செய்ய வேண்டும்‌. - இந்த பூத சுத்தி 
கிரமத்தை நன்றாகத்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 

மந்திர ரூபமாக, இந்த உடலை இல்லை என்று 
பண்ணி, அப்ராக்ருதமான உயர்ந்த திருமேனியை 
அடைந்து பகவானை அர்ச்சனை பண்ண வேண்டும்‌ 
என்கிறது சாஸ்திரம்‌. 

ஆத்ம வஸ்துவே அணுதான்‌! அதற்குக்‌ கண்‌ வாய்‌ 
மூக்கு - இதெல்லாம்‌ கிடையாது. பசி, தாகம்‌ கிடையாது. 
சரீரத்துக்குத்தான்‌ இதெல்லாம்‌! சரீரத்துக்குத்தான்‌ பசி, 
தாகம்‌ ஏற்படுகிறது. மனசிலே விகாரம்‌ ஏற்படுகிறது. 
அத்மாவுக்கு தாகம்‌ உண்டா? அத்மா சாப்பிடுமா ?... 
இதனால்தான்‌ ரிபு “நான்‌ சாப்பிடவில்லை, எனக்குத்‌ 
தாகமில்லை' என்று பேசினார்‌. 


அதற்கப்புறம்‌ அவர்‌ சொல்கிறார்‌. 
ஒரு புல்லாங்குழல்‌ வித்வான்‌ அழகாக வாசிக்கிறார்‌. 
சிறு விரல்கள்‌ தடவிப்‌ பரிமாற, செங்கண்‌ கூட 
வாசிக்கிறார்‌! ஷட்‌ ஐ, ரிஷப காந்தாராதி ஸ்வரங்க 
ளெல்லாம்‌ வருகின்றன அதிலே. 
ப்போது பாருங்கள்‌... 
அதல அதிலே - அந்தக்‌ காற்றிலே ஸரிகமபதநி 


வாயால்‌ காற்றை 


| 


| 
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என்பது உண்டோ? ஊதுகிற காற்றிலே உண்டோ ? என்றால்‌ 
இடையாது! அந்தந்த த்வாரங்களுக்கு நேரே இவர்‌ விரல்கள்‌ 
பரிமாறுகின்றன. ஒரு இடத்திலே தூக்கினால்‌ “ஸ' என்று 
கேட்கிறது. இன்னொரு இடத்திலே “க... காற்றிலே ஸ ரி க 
இடையாது; அனால்‌ அந்தந்த துவாரத்தின்‌ வழியாக 
வருகிறபோது வெவ்வேறு ரூபத்தை அது அடைகிறது. 

அதுபோன்றுதான்‌ எல்லா ஜீவனும்‌ ஒன்றாக 
இருந்தாலும்‌, பண்ணக்கூடிய புண்ய பாவத்துக்கு ஏற்ப 
ஒன்று மனிதன்‌ என்றும்‌ இன்னொன்று யானை என்றும்‌ 
பிறக்கிறது - 

எப்படி ஸ ரி ௧ என்கிற ஸ்வரங்களில்‌ பேதம்‌ 
ஏற்படுகிறதோ அப்படி. அதிருதியில்‌ இத்தனை பேதங்கள்‌ 
ஏற்படுகின்றன. அத்ம அத்வைதம்‌ என்று இதற்குப்‌ பெயர்‌. 
ஆத்மாக்கள்‌ எல்லாம்‌ உருவத்தால்‌ (அணு) ஒன்றாகவே 
இருக்கும்‌. ஆத்மாக்கள்‌ பலவானாலும்‌ பார்ப்பதற்கு ஒரு 
மாதிரி இருக்கும்‌. இதைத்தான்‌ “அத்மாத்வைதம்‌” அதாவது 
“அத்ம அத்வைதம்‌” என்பர்‌ பெரியோர்‌. 


| 
I 


இரண்டாக இருக்கும்படியான தன்மை எந்த 
மதத்திலே உண்டோ அது த்வைதம்‌. மத்வாசார்யர்‌ இரண்டு 
விரல்களைக்‌ காண்பித்தபடி இருப்பார்‌ - ஜீவன்‌ வேறு 
ஆத்மா வேறு என்பதை ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 

எந்த மதத்திலே இரண்டானது இல்லையோ அது 
அத்வைதம்‌! இரண்டானது கிடையாது. பிரும்மம்‌ ஒன்று 
தான்‌ சத்யம்‌. 

விசிஷ்டாத்வைதம்‌ என்பதும்‌ அத்வைதம்‌ தான்‌! 
அனால்‌, இவைகளுடன்‌ கூடிய அத்வைதம்‌ - அவனை 
விட்டுப்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ சேர்ந்த அத்வைதம்‌ பிரிக்க 
முடியாதது - சேர்ந்தேயிருப்பது... 

இந்த உபன்யாஸத்துக்கு அங்கேயிருந்து இரண்டு பேர்‌ 
வருகிறார்கள்‌. 

“உபன்யாஸம்‌ பண்ணிண்டிருக்காரே லக்ஷ்மி 
நரசிம்மாச்‌ சார்யார்‌, அவர்‌ காதிலே குண்டலம்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்கிறாரே... அது ஏகமாக ஜொலிக்கிறதே... அது 
என்ன வைரக்கல்லா£...” என்கிறார்‌ ஒருத்தர்‌. 

“ட்டே போய்ப்‌ பார்ப்போம்‌, வாரும்‌” என்கிறார்‌ 
இன்னொருத்தர்‌. 

அவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ பேசியது என்‌ காதிலே 
விழுந்துவிட்டது. ஒரு வேடிக்கை பண்ண _ வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக இந்த இரண்டு கடுக்கன்களையும்‌ மறைத்து 
வைத்து விட்டேன்‌. இரண்டு பேருமே கிட்டே வந்தார்கள்‌. 
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'ஜ்வலிக்கிறதே' என்று சொன்னவரைப்‌ பார்த்து 
மற்றவர்‌ முழிக்கிறார்‌. 


“ஜ்வலதே! ஜ்வலதே! என்றீரே, எங்கே ஜ்வலிக்கிறது ? 
காதிலே ஒன்றையுமே காணுமே? என்ன ஜ்வலிக்றெது ?" 


அதற்கு அவர்‌ சொல்கிறார்‌ - “சற்று முன்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டுதான்‌ இருந்தார்‌. எடுத்து வைத்துவிட்டார்‌.” 


காதிலே இருக்கிற தோடு ஒரு அடையாளத்தை 
உண்டு பண்ணும்‌. 'தோடிட்ட காது, தோடு வாங்கின காது 
என்னுமாப்‌ போலே' என்று பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை ஒரு 
வியாக்யானம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌. 


விபீஷணன்‌ ஒரு ஆயுதமுமில்லாமல்‌ ஒரே ஒரு 
கதாயுதத்தை மட்டும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு ராமனிடம்‌ 
வந்தான்‌. 

அதைப்‌ பார்த்த சுக்ரீவன்‌ சொல்கிறான்‌. 


“இவன்‌ எல்லா ஆயுதத்தையும்‌ கையிலே வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கறொனே.. !” 


இதற்குத்தான்‌ “தோடிட்ட காது, தோடு வாங்கின 
காது என்னுமாப்போலே' என்று வியாக்யானம்‌. 


வெள்ளிக்கிழமை அன்று ஸ்த்ரீகள்‌ எண்ணெய்‌ 
தேய்த்து ஸ்நானம்‌ பண்ணுவார்கள்‌. அன்றைக்குத்‌ 
தோடைக்‌ கழற்றி வைக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ தோடைக்‌ 
கழற்றி வைத்தாலும்‌ தோடு போட்டுக்‌ கொண்ட காது 
என்று ஒரு அடையாளம்‌ தெரியுமல்லவா...? அந்த 
மாதிரிதான்‌ விபீஷணன்‌ கையிலே கதை மட்டும்‌ 
வைத்திருந்தாலும்‌, டம்‌. தத அதம்‌ தாங்கிய 
அடையாளம்‌ அவ: உடம்‌ ல ௧ 3. » ப்‌ 
வக இருக்கிறதே: என்றார்‌ 
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அதே போல்தான்‌ என்‌ காது தோடையும்‌ நான்‌ 
எடுத்து வைத்து மறைத்துக்‌ கொண்டேன்‌. அனால்‌ காதில்‌ 
தோடு அடையாளம்‌ இருந்தது. 

இப்போது இன்னொருத்தர்‌ வந்து என்‌ வஸ்திரம்‌ 
வெண்மையாய்‌ இருக்கிறது என்று சொல்கிறார்‌. 

காதிலே இருந்த தோடைக்‌ கழற்றிய மாதிரி, 
வெண்மையாயிருக்கிறது என்று சொன்னவரை மயக்கு 
வதற்காக வெண்மையை வஸ்திரத்திலிருந்து நீக்க 
முடியுமா?! அது வஸ்திரத்தோடு சேர்ந்தே இருக்றெது. 
அதுதான்‌ விசிஷ்டாத்வைதம்‌! 

சேதனம்‌, அசேதனம்‌ இரண்டும்‌ சேர்ந்தே 
பரமாத்மாவோடு இருப்பதனாலே, இந்த இரண்டிற்கும்‌ 
அந்தர்யாமியாய்‌ அவன்‌ இருப்பதனாலே - இவற்றுடன்‌ 
கூடிய ஒன்று என்பதுதான்‌ விசிஷ்டாத்வைதம்‌. 

அகையினாலே, அத்மாவெல்லாம்‌ ஒரே மாதிரியாக 
இருந்தாலும்‌, அவரவர்‌ பண்ணிய புண்ய - பாவத்துக்கு 
ஏற்ப ஒன்று யானை என்றும்‌ ஒன்று பூனை என்றும்‌ 
மற்றொன்று வேறு பிராணி என்றும்‌ பெயர்‌ பெறுகிறதே 
யொழிய அத்மாவெல்லாம்‌ ஸ்வரூபத்தினாலே ஒன்று 
பட்டிருக்கும்‌; அனால்‌ ஸ்வபாவத்தினாலே மாறுபட்டி 
ருக்கும்‌ - ஞானத்தினாலே வித்தியாசம்‌ வரும்‌: 

ஒருத்தர்‌ நல்ல ஞானியாக இருக்கிறார்‌. ஒருத்தர்‌ 
அஞ்ஞானியாக இருக்கிறார்‌. ஸ்வபாவத்திலே மாறுபாடு 
உண்டு அத்மாவுக்கு. அசேதனங்கள்‌ எல்லாம்‌ இருக்கிறது 
பாருங்கள்‌ - அறிவற்ற வஸ்து, அவற்றுக்கு ஸ்வரூபத்திலே 
மாறுதல்‌ உண்டு. ஒரு பெரிய கல்‌... அது இரண்டாக 
உடைந்து வேறாகும்‌. இன்னும்‌ உடைந்து பபபல ம 2 
இது ஸ்வரூபத்தில்‌ ஏற்படும்‌ மாறுபாடு. AEG 
ஸ்வரூபத்திலே மாறுபாடு கிடையாது. ஆனால்‌ 
ஸ்வாபத்திலே மாறுபாடு உண்டு. பகவானுக்கு 
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ப ப படபட ப ப பப்ப பப பப தல ப அய அதம வட்‌ 
ஸ்வரூபத்திலேயும்‌ மாறுபாடு கிடையாது; ஸ்வபாவத்தி 
லேயும்‌ மாறுபாடு கிடையாது. 


'அவிகாராய சுத்தாய நித்யாய பரமாத்மனே 
சதைக ரூப ரூபாய விஷ்ணவே... 


என்று எப்பொழுதும்‌ ஒரே மாதிரி பரமாத்மா இருப்பான்‌ 
என்பதாலே ஸ்வரூபத்தாலேயும்‌ ஸ்வபாவத்தாலேயும்‌ மாறு 
பாட்டை அடையாதவன்‌ அவன்‌. - இதையெல்லாம்தான்‌ 
ரிபு, நிதாகருக்கு உபதேசம்‌ பண்ணினார்‌. இந்தத்‌ 
தத்துவத்தை நாம்‌ உணர்ந்தோமானால்‌ நாமெல்லாம்‌ 
அவனைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ என்பது ஸ்பஷ்டமாகத்‌ தெரியும்‌. 


அகையினாலே, போக்தா அவனே; இதெல்லாம்‌ 
அவனுடையது என்று தெரிவதாலே போக்யமும்‌ அவனே; 
இதையெல்லாம்‌ பிரேரேபிக்கக்‌ கூடியவன்‌ என்பதாலே 
பிரேரகனும்‌ அவனே. நாமெல்லாம்‌ அவனைச்‌ 
சேர்ந்தவர்கள்‌; சரீர சம்பந்தம்‌ கர்மாதனமாய்‌ ஏற்பட்டது 
என்பதை உணர்ந்து விட்டால்‌, அவன்‌ எப்படிப்பட்டவன்‌ 
என்பது நமக்குத்‌ தெரிந்து போகும்‌. 


உயர்ந்த ஈசாவாஸ்ய உபநிஷத்தினுடைய முதல்‌ 
மந்த்ரம்‌ விஷ்ணுவினுடைய பெருமையை இவ்வாறு 
எடுத்துக்‌ காட்டுகிறது. 


வேதங்களும்‌ இதையேதான்‌ சொல்கின்றன: 


யஜ்ஞத்தினால்‌ ஆராதிக்கப்படக்‌ கூடியவன்‌; 
யஜ்ஞத்தினுடைய பயனை அருள்பவன்‌; யஜ்ஞத்தின்‌ 
a. அனுபவிக்கக்‌ கூடியவன்‌; யஜ் பலத்தைக்‌ 
கொடுக்கக்‌ கூடியவன்‌... அப்படிப்பட்டவன்‌ இந்த 
யஜ்ஞத்தை ஏற்று, அதிலே ஏதாவது தவறு நடந்திருந்தாலும்‌, 
ந இருந்தால்‌ மொத்தத்தையும்‌ போக்கி 
அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுகிறான்‌ என்ப வ 
நட காட்டுகிறது. 2 ஒறு, மந்தரம்‌ 
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சர்வ பிராயச்சித்த ஹோமம்‌ என்று ஒரு ஹோமம்‌ 
யஜ்ஞமெல்லாம்‌ முடிந்த பிற்பாடு செய்வது. சர்வ பிராயச்‌ 
சித்தம்‌ என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? விஷ்ணுதான்‌ சர்வ 
பிராயச்சித்தம்‌! அந்த விஷ்ணுவை தியானம்‌ பண்ணினால்‌ 
சர்வ பிராயச்சித்தம்‌ ஏற்பட்டுப்‌ போகிறது. ஆகையால்‌, 
கடைசியிலே, “தெரிந்தோ தெரியாமலோ தப்பு பண்ணி 
யிருப்பேன்‌. நான்‌ செய்த தப்பையெல்லாம்‌ போக்க, இது 
(யஜ்ஞம்‌) சாஸ்திரோக்தமாக நடந்ததாக ஏற்று, 
பலனைக்கொடு எனக்கு... என்று பிராயச்சித்த மந்திரம்‌ 
பிரார்த்திக்கிறது. 
.... பரமாத்மா அக்னி ஸ்வரூபனானதாலே 
அக்னியையே பிரார்த்திக்கிறது. 


சர்வ விதத்திலேயும்‌ ரக்ஷ்கன்‌ அவன்‌ என்று வேதம்‌ 
சொல்வதைத்தான்‌ உபநிஷத்தும்‌ சொல்கிறது. கர்ம 
காண்டத்திலே சொன்னதைத்தான்‌ பிரும்ம காண்டமாகிற 
உபநிஷத்தும்‌ சொல்கிறது. 

“உபநிஷத்‌ என்றால்‌ அருகில்‌ இருத்தல்‌' என்று 
அர்த்தம்‌ சொல்லியிருக்கிறேன்‌. - பிரம்மத்தின்‌ அருகில்‌ 
இருத்தல்‌. பிரும்மத்துக்கு அருகில்‌ இருந்து அவனைக்‌ 
குறித்துத்‌ தெரிவிப்பதாலே அதற்கு உபநிஷத்‌ என்று பெயர்‌. 

அதி சங்கர பகவத்‌ பாதாள்‌ எடுத்துச்‌ சொல்கிற 
போது, இந்த 'ஷ'தில்‌ என்கிற தாதுவுக்கு விஸரணம்‌ என்று 
அர்த்தம்‌ சொல்கிறார்‌. விஸரணம்‌ என்றால்‌. தூள்‌ தூளாக 
- பொடிப்‌ பொடியாக ஆக்குதல்‌ என்று அர்த்தம்‌. 

உப-நி என்பது உப சர்க்கங்கள்‌. உப்‌, நி. என்கிற வய 
சர்க்கங்கள்‌ சேர்ந்த “ஷதில்‌' என்கிற தாதுவினாலே ஷத்‌ 
என்றெ பதம்‌ உண்டாயிற்று. நம்மிடத்திலே இருக்கும்படி. 
யான அஞ்ஞானம்‌ - சம்ஸாரம்‌ என்கிற கஷ்டம்‌ = இதைத்‌ 
தூள்‌ தூள்‌ ஆக்குவதாலே அதற்கு உபநிஷத்‌ என்று பெயர்‌. 
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பிரும்ம ஞானம்‌ ஏற்பட்டுவிட்டால்‌, அவனை நாம்‌ 
தெரிந்து கொண்டு விட்டோமானால்‌ இதெல்லாம்‌ 
சாமான்யம்‌ என்று ஏற்பட்டுப்‌ போய்விடும்‌. 
அந்த எம்பெருமானைப்‌ பார்க்கக்‌ கொடுத்து வைத்து 
விட்டால்‌, அவனுடைய பெருமையை உணர்ந்தோமானால்‌ 
மற்றதெல்லாம்‌ சாமான்யம்‌ என்பது தெரியும்‌. 


உபநிஷத்‌ என்பது அருகிருத்தல்‌ என்று இன்னொரு 
அர்த்தத்திலும்‌ சொல்லலாம்‌. 

அசார்ய சமீபத்தில்‌ உட்கார்ந்து, ரொம்ப ரகசியமான 
நெருக்கமாகக்‌ கேட்க வேண்டிய விஷயமானதனாலே 
இதற்கு உபநிஷத்‌ என்று பெயர்‌. ரகசியமான விஷயம்‌! 
அதை பகிர்‌ முகமாகப்‌ பெரிசுபடுத்திக்‌ காட்டாதே. அந்த 
அர்த்தத்தை உள்ளுக்குள்ளே தேக்கி வைக்க வேண்டும்‌. 
அத்ம க்ஷேமத்தை அது உண்டு பண்ணும்‌. அதனால்‌ ஆத்ம 
க்ஷமத்தை உண்டு பண்ணக்கூடிய விஷயத்தை 
நெருங்கியிருந்து ஆசார்யரிடத்திலே கேட்க வேண்டும்‌. 

அக, உபநிஷத்தும்‌, எதிலும்‌ பற்று வைக்காதே 
என்கிறது. இதெல்லாம்‌ அவனுடையது. சர்வமும்‌ 
அவனுடையது. அவனைவிட்டு வேறொன்றுமில்லை. 
அதனால்‌ உன்னை அவனிடத்தில்‌ அர்ப்பணி என்று 
ஈசாவாஸ்ய உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. அதன்‌ முதல்‌ மந்திரமே 
இதைத்தான்‌ சொல்கிறது. 

ஸ்வஸ்வரூப்‌ ஞானம்‌ - நம்மை நாமே தெரிந்து 
கொண்டோமானால்‌ எல்லாவற்றிலேயும்‌ நம க ரர பற்று 
விட்டுப்‌ போகும்‌. 

ட்‌ ்‌ ன்‌ அனவரதமும்‌ கொஞ்சிக்‌ 
கொண்டேயிருக்கிறார்‌. இவருக்கே உடம்புக்கு வர்‌ 
விட்டது - 104 டிகிரி ஜுரம்‌! தலைவலி! ல 


முணுக்கிறார்‌. னு 
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ன ட ன அ அக த்‌ ர ட. 

அந்த சமயத்திலே குழந்தை இட்டே வந்தால்‌, 

'அந்தண்டை போ!' என்று அதைப்‌ பிடித்துத்‌ 

தள்ளிவிடுகிறார்‌. இவருடைய சரீர உபாதையினாலே, 

இத்தனை நாளாகக்‌ கொஞ்சிய குழந்தையைப்‌ பிடிக்காமல்‌ 
போய்விட்டது அவருக்கு! 

சரீரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ பின்னமான, அதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறானது ஆத்மா. அந்த அத்ம சாக்ஷத்காரம்‌... 
கைவல்யானந்தம்‌ என்று பெயர்‌ அதற்கு. அந்த அத்மாவைப்‌ 
பார்த்து, அதுதான்‌ தான்‌ என்று உணர்ந்த பிற்பாடு 
சாரத்திலேயும்‌ பற்று போய்விடும்‌. 

“இத்தனை நாளாக சரீரத்தைப்‌ பெரிதாக நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தோமே - இது ஒன்றுமே இல்லையே! 
பிரயோஜனமில்லாத வஸ்துவினிடத்திலே நாம்‌ விசேஷ 
ஈடுபாட்டோடு இருந்தோமே' - என்று சரீரம்‌ எவ்வளவு 
மோசம்‌ என்பது அப்போது புரியும்‌. 

அத்மாவுக்கு அந்தராத்மாவான பரமாத்மாவைப்‌ 
பார்த்துவிட்டால்‌ அத்மாவிலும்‌ பற்று போய்விடும்‌. 

அகையினாலே, அவன்‌ ஒருவனுக்கே அவது காமம்‌. 
அவனுக்கே எல்லாம்‌ என்ற நிலை வந்துவிடும்‌. அப்புறம்‌ 
மீதி விஷயங்களில்‌ எல்லாம்‌ பற்று ஏற்படுமோ! 


பகவானைப்‌ பார்த்து, “நீயே கதி' என்று 
பிரார்த்திக்கும்போது மனத்தில்‌ வேறு கோரிக்கைகள்‌ 
இருக்கலாமா...? இருக்கக்‌ கூடாது! என்ன கோர 
வேண்டும்‌? 

அவன்‌ திருவடியில்‌ நித்யம்‌, அனவரதம்‌. ளெரொளி 
இளமை கெடுவதன்‌ முன்னம்‌ சேவித்து இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பது ஒன்றே கோரிக்கை. 


வேங்கடத்தில்‌ போய்‌ நின்றோமானால்‌ நம்‌ 
பாவங்களையெல்லாம்‌ பொசுக்கி எடுத்து விடுகிறது. 
அப்புறம்‌ வேறு கோரிக்கைக்கு அங்கே இடம்‌ ஏது..? 
வழுவிலா அடிமைகளாக - குற்றமில்லாத சேவகர்களாக 
நாம்‌ அவன்‌ திருவடி கைங்கர்யத்துக்குச்‌ செல்ல வேண்டும்‌. 
குற்றம்‌...? 

பிரதிபிரயோஜனத்தை எதிர்பார்த்துப்‌ போவதுதான்‌ 
குற்றம்‌. இதைச்‌ செய்தால்‌ எதையாவது 


கப கொடுப்பான்‌ என்று 
எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ அது 


தான்‌ குற்றம்‌! 
பிரஹ்லாதனைப்‌ பார்த்து பரமாச்‌ : 
தமா சிம்ஹன்‌ 

கேட்கிறான்‌. - “மடியிலே உட்கார த 


i ஆ 3 வத்துக்‌ கொண்டு, 
கட்டி அணைத்துக்‌ கொண்டு “குழந்தாய்‌! நளன்‌. னிடத்திலே 
வரம்‌ கேளடா, உனக்கு வரம்‌ தருகிறேன்‌. அந்தக்‌ குழந்தை 
நினைக்கிறதாம்‌ - 'இது என்ன பண்டம்‌ மாற்றுதல்‌ வியா 
பாரமா ?... நாம்‌ பகவானைக்‌ கை கூப்பி 6 சவித்தால்‌ வன்‌ 
ஏதாவது கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று உண்டா? 
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ன அணைய ப ப ட - அ அ அட்ட 
அவனிடத்திலே அதை - இதை கேட்கலாமா? என்று 
நினைக்கிறதாம்‌ ! 
ஆகையினாலே அவன்‌, கொடுக்கவில்லை என்றால்‌ 
நம்மிடத்திலே ஏதோ குறை இருக்கிறது என்று நாம்‌ தெரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. அவன்‌ கொடுக்கும்படியான 
அளவுக்கு நாம்‌ தயாராகவில்லை என்று அர்த்தம்‌ அதை 
நாம்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 


அவன்‌ மேல்‌ தப்பே கிடையாது. ஒரு தப்பையும்‌ 
அவன்‌ வைத்துக்‌ கொள்ள மாட்டான்‌. அவன்‌ 
தப்புடையவனானால்‌ அவனுக்கு பகவான்‌ என்று பெயர்‌ 
ஏது? நமக்கும்‌ அவனுக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ இல்லாமல்‌ போய்‌ - 
விடுமே! அகையால்‌, அவன்‌ திருவடியை .நாம்‌ அச்ரயித்து 
பிரார்த்தித்தோமானால்‌ என்ன கொடுக்க வேண்டும்‌ 
என்பது அவனுக்குத்‌ தெரியும்‌. எப்போது கொடுக்க 
வேண்டும்‌ என்பதும்‌ அவனுக்குத்‌ தெரியும்‌. அதனால்‌ 
அவனிடத்திலே நீ யாசிக்காதே. வழுவில்லா அறிவை 
மட்டுமே நீ யாசிக்கலாம்‌! கோணலான அ பிப்பிராயத்‌ 
தோடு அவனிடத்திலே அடிமை பண்ணக்‌ கூடாது. 
சித்தமான கைங்கர்யம்‌ பரிபூரணமாகக்‌ கிடைக்க வேண்டும்‌ 
என்று பகவானிடத்திலே பிரார்த்திக்க வேண்டும்‌. 


நான்‌ அத்மா; தேகம்‌ அல்ல... அவன்‌ பொருட்டே 
நான்‌; அவன்‌ திருவடியில்‌ நித்ய கைங்கர்யத்துக்காகவே 
நான்‌ என்கிற ஞானம்‌ நமக்கு ஏற்பட வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகத்தான்‌ விஷ்ணுவைக்‌ காட்டி ஈசவாஸ்ய உபநிஷத்‌ 
இதை ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்கிறது. 


போக்தா, போக்யம்‌, பிரேரிதா என்று மூன்று குணங்‌ 
களையும்‌ சொன்னேன்‌. முன்பு சொ ன்ன அமலத்துவம்‌, 
வாத்ஸல்யம்‌, உபாயம்‌, உபேயம்‌... இவற்றோடு சேர்த்து ஏழு 


ஆயிற்று அல்லவா...? 


550 4 முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


எட்டாவதான குணம்‌ சுபாச்ரயத்வம்‌. அதாவது, 
பற்றுவதற்கு அச்ரயன்‌ அவன்‌. சுபமானவன்‌, மங்கள 
மானவன்‌. பார்ப்பதற்கு ரமணீயமானவன்‌, கண்ணுக்கே 
ஆச்சர்யமாய்‌ இருக்கக்‌ கூடியவன்‌, கருத்துக்கு இனியவன்‌ 
அவன்‌. 

'மனத்துக்கனியானைப்‌ பாடவும்‌ நீ வாய்திறவாய்‌...” 
- அது மாத்திரமல்ல. கண்ணுக்கு இனியனாய்‌, கருத்துக்கு 
இனியனாய்‌ இருப்பவனை நினைக்குந்தோறும்‌ அனந்தம்‌ 
ஏற்படுகிறது. அப்படி. அனந்தத்தை விளைவிக்கும்படியான 
திவ்யமான சுடர்‌. பிரகாசிக்கும்படியான திருமேனியுடைய 
வன்‌ பரமாத்மா. 


பக்தர்களை ரக்ஷிப்பதற்காகவே அத்யாஸ்சர்யமான 
திருமேனி கொண்டுள்ளதால்‌ அவன்‌ சுபாச்ரயன்‌. எங்கும்‌ 
பரந்து எல்லா வஸ்துகளிலும்‌ இருக்கும்படியான சர்வேச்‌ 
வரன்‌ ஒரு வடிவுடன்‌ இருக்கிறான்‌. அது தான்‌ முக்கியம்‌! 

அவன்‌ ஒரு வடிவுடன்‌ இருக்கிறான்‌ என்றால்‌ நாம்‌ 
சேவிப்பதற்கு போக்யனாய்‌, நமக்கு அனுக்கிரஹம்‌ 
பண்ணுவதற்காகவே இருக்கிறான்‌. 

சித்தாவலம்பனம்‌ என்று பெயர்‌ - சித்தத்துக்கு ஒரு 
அவலம்பனம்‌. மனம்‌ - புத்தி ஈடுபட வேண்டுமானால்‌, 
அதற்கு ஒரு வஸ்து எதிரில்‌ இருக்க வேண்டுமில்லையா...? 
எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கிற பரமாத்மாவை நீ உபாசனை 
பண்ண வேண்டுமானால்‌, எப்படிப்‌ பண்ணுவது ? 
கண்ணை மூடிக்‌ கொண்டால்‌, எல்லா வஸ்துக்களிலும்‌ 
அவன்‌ இருக்கிறான்‌ என்று உபநிஷத்‌ சொல்றது. 

சஹஸ்ரநாமத்தில்‌ விஷ்ணு என்று 


வருகிறதே - சர்வ 
வியாபி - அவனை உபாஸனை ன்‌ த க 
சொன்னால்‌, அவனிடம்‌ பக்தி செய்‌ என்‌ ப 


3 1 மு அர்த்தம்‌. 
பக்தி அவனிடத்திலே வை என்றால்‌ எப்படி 
உபாஸிப்பது? அதற்கு ஒரு அவலம்பனம்‌ _ கன 

இருக்க வேண்டுமில்லையா...? ஒரு பற்று 
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க ட ட்ட்டட்ட்ட்டட்‌ பப றல ல ல ததை 
அதற்காகத்தான்‌ பகவான்‌ நமக்காக - நாம்‌ அவனை 
நினைப்பதற்காக - எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கும்படியான 
பரமாத்மா அத்யாச்சர்யமான ரூபத்தோடு காட்ச 
அளிக்கிறான்‌. ஆகையினால்‌ ஸ்வரூபம்‌, ரூபம்‌ எல்லாம்‌ 
அவனுக்கு உண்டு. 
தீருவனுக்கு - சின்னக்‌ குழந்தைக்கு நாரதர்‌ உபதேசம்‌ 
பண்ணுகிறபோது, “கிரீடம்‌, சங்கம்‌, சக்கரம்‌ வைத்திருக்‌ 
கிறான்‌, தேஜஸாய்‌ விளங்குகிறான்‌...' என்றெல்லாம்‌ 
எடுத்துச்‌ சொல்கிறார்‌ பகவானைப்‌ பற்றி: “அந்த மாதிரி 
உருவத்தை மனத்திலே நினைத்துக்‌ கொள்‌” என்கிறார்‌. 
சங்க-சக்ராதிகளை தரித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. 
உத்தமமான நேத்திரம்‌ அவனுக்கு கிரீடத்தை அணிந்து 
கொண்டிருக்கிறான்‌. அப்படி. திவ்யமான வடிவோடு காட்சி 
அளிக்கும்‌ எம்பெருமானுக்கு, 
அதரபல்லவம்‌ மிகவும்‌ அழகு; 
நேத்ரம்‌ அழகு; 
மந்தஸ்மிதம்‌ அழகு; 
கம்புக்ரீவம்‌ - அந்தக்‌ கழுத்து - அழகு... 
அப்படி சமமாக வகிர்க்கப்பட்ட திவ்யமான 
அழகுடையவன்‌ பரமாத்மா. அதனால்தான்‌ ஆஞ்சனேயன்‌ 
சொல்கிறான்‌: பனைக்குப்‌ பனை தத்தித்‌ திரியும்‌ 7h 
கினத்தைச்‌ சேர்ந்த என்னுடைய ஹ்ருதயத்தையே 
கொள்ளை கொண்டவனாயிற்றே அவன்‌. 
ரமயதீதி ராம - எல்லாருடைய ஹ்ருதயத்தையும்‌ 
ஆகர்ஷிக்கிறவன்‌ அவன்‌. யோகிகளுடைய ஹ்ருதயங்களைக்‌ 
லோரையும்‌ ரஸிக்கப்‌ 
கூட ஆகர்ஷிக்கிறவன்‌. எல்‌ ள்‌ 
பண்ணுகிறவன்‌, அப்படிப்பட்ட ஏற்றமுடையவன்‌ 


அந்த வடிவழகைப்‌ பார்த்துத்‌ 
பிறவாதாரே' என்றார்‌ ஆழ்வார்‌. 


தான்‌ மறவாதார்‌ 
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வடிவழகிலே ஈடுபட்டவர்களுக்குப்‌ பிறவி ஏது? 
அப்படி அப்ராக்ருதமான திவ்ய மங்கள ரூபத்துடன்‌ காட்சி 
யளிக்கக்‌ கூடியவன்‌ அவன்‌. அவதார காலத்திலேயும்‌ 
அப்படித்தான்‌ அழகோடு வந்தான்‌. 

அந்த அழகிலே சூர்ப்பனகை ஈடுபட்டு, மூக்கறுபட்டு, 
காதறுபட்டுப்‌ போய்ச்‌ சேர்ந்தாள்‌. கரனிடத்திலே போய்‌ 
அவள்‌ தனக்கு நேர்ந்ததைச்‌ சொல்கிறாள்‌. 

சொல்லுகிறபோது, “யார்‌ உன்னை இப்படிப்‌ 
பண்ணினார்கள்‌?” என்று கேட்டால்‌, [இளமை மிக்கவன்‌; 
மகாபலம்‌ பொருந்தியவன்‌... என்று ராமனை ஸ்தோத்திரம்‌ 


பண்ணுகிறாள்‌ ! 


- இவ்வளவு நேர்ந்திருக்கிறது அவளுக்கு! காது 
அறுந்து ரத்தம்‌ கொட்டுகிறது. மூக்கு அறுபட்டு ரத்தமாகக்‌ 
கொட்டுகிறது. அவ்வளவு நோவுக்கு இடையிலேயும்‌ 
ராமனின்‌ ரமணீயத்தை அவள்‌ மறக்கவில்லை. 

அதனால்தான்‌, பராசர பட்டர்‌, சஹஸ்ர நாமத்துக்கு 
பாஷ்யம்‌ எழுதிய மகான்‌, அவர்‌ கேட்கிறார்‌. “ராமனை 
அதிகம்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியவர்கள்‌ ராவண 
குடும்பத்தினர்‌ தானோ...?' என்று! 

கவனித்துப்‌ பார்த்தோமானால்‌ பரம வைரியான - 
எதிரியான ராவண குடும்பம்‌ தான்‌ ராமனை ரொம்ப 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியிருக்றெது ! 

கும்பகர்ணன்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியிருக்கிறான்‌. 

சூர்ப்பனகை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியிருக்கிறாள்‌. 

ராவணனே ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியிருக்கிறான்‌ ம 

கடைசியிலே: 

“அவனை நாராயணன்‌ என்று நான்‌ உண 


்‌ ள்‌ ர்கிறேன்‌. 
அவன்தான்‌ நாராயணன்‌ என்பது நன்றாகத்‌ தெரியும்‌” 
என்கிறான்‌. ற்‌ 
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பின்‌ ஏன்‌ இப்படி. அபசாரப்பட்டான்‌ ராவணன்‌... ? 

இயற்கையிலேயே ஒரு குணம்‌ வந்து விட்டது 
அவனுக்கு. சுவபாவத்தை மாற்றிக்‌ கொள்ள முடியவில்லை. 

“யாருக்கும்‌ வணங்காதவன்‌ நான்‌; (வணங்கலில்‌ 
அரக்கன்‌” என்று அவனுக்குப்‌ பெயர்‌) அதனால்‌ வணங்க 
விடாமல்‌ அந்தக்‌ குணம்‌ கெடுக்கிறதேயொழிய அவன்‌ 
நாராயணன்‌ என்பது எனக்குத்‌ தெரியும்‌” என்கிறான்‌ 
ராவணன்‌. 

ஆகையாலே சுவபாவம்‌ - அதாவது இயற்கையாக 
அமைந்த குணம்‌ இருக்கிறதே... அது கடைசி வரை மாறாது. 
இதற்கு உதாரணமாக ஒரு கதை உண்டு - எலி, புலியான 


6ஒரு மஹரிஷி உட்கார்ந்து கொண்டு மரத்தடியிலே 
தபஸ்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. “சச்‌ 6ச்‌' என்று ஒரு எலி, 
பயந்து நடுங்கிக்‌ கொண்டு அவர்‌ இிருவடியிலே வந்து 
உட்கார்ந்தது... ரொம்ப பயத்தோடு உட்கார்ந்து 
கொண்டிருந்தது. 

அதைப்‌ பார்த்தார்‌ மஹரிஷி... ஏன்‌ இது இப்படி 
பயப்படுகிறது...? பார்த்தால்‌, அசிரமத்து வாசலில்‌ ஒரு 
பூனை வந்து “மியாவ்‌ மியாவ்‌' என்று கத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தது. 

'ஒஹோ! பூனையைப்‌ பார்த்து பயந்து கொண்டு 
வந்து விட்டது இந்த எலி' என்று கமண்டலத்து தீர்த்தத்தை 
எடுத்து எலி மேலே தெளித்தார்‌... “நீ உடனே பூனையாகக்‌ 
கடவாய்‌' என்றார்‌! அவருடைய தபோ பலத்தினால்‌ 
அதுவும்‌ உடனே பூனையாகிறது! ஒரே சந்தோஷம்‌ 
அவருக்கு. 

இரண்டு நாட்கள்‌ கழித்து, பூனை பயந்து கொண்டு 
ஓடி வந்தது! பார்த்தால்‌, வாசலில்‌ (லொள்‌ லொள்‌' என்று 
ஒரு நாய்‌! “ஓஹோ! நாயைப்‌ பார்த்து பயந்து கொண்டு 
வந்து விட்டது!” என்று மறுபடியும்‌ கமண்டலத்‌ தீர்த்தத்தை 
எடுத்தார்‌; மந்திரத்தைச்‌ சொன்னார்‌ -நாயாகக்‌ கடவாம்‌' 
என்றார்‌; அதுவும்‌ நாயாகப்‌ போய்விட்டது! 

அப்புறம்‌ இரண்டு நாள்‌ கழித்து நாய்‌ ஓடி வந்தது! 
நாய்‌ ஏன்‌ பயந்து கொண்டு ஓடி. வருகிறது என்று பார்த்தால்‌ 
வாசலில்‌ ஒரு புலி வந்து உட்கார்ந்து கொண்டிருந்தது / 
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நாயைப்‌ பார்த்து இவர்‌, 'புலியாகக்‌ கடவாய்‌' என்றார்‌. 
அதுவும்‌ புலியாகி விட்டது. ரொம்ப சந்தோஷம்‌ அவருக்கு... 
இனிமேல்‌ தம்‌ பாட்டுக்கு ஜபம்‌ பண்ணலாம்‌ என்று 
உட்கார்ந்து கொண்டார்‌. 

அனால்‌, இரண்டு நாள்‌ கழித்துப்‌ பார்த்தால்‌, புலி 
பயந்து கொண்டு ஓடி வந்தது. இவர்‌ பின்னால்‌ பதுங்கிக்‌ 
கொண்டு நின்றது. புலி பயப்படுகிறதே; ஏன்‌ பயப்படுகிறது 
என்று பார்த்தார்‌ முனிவர்‌... வாசலில்‌ எதையும்‌ காணோம்‌. 
எழுந்து வெளியிலே போனார்‌. வெளியிலேயும்‌ எதையும்‌ 
காணவில்லை. அகாசத்தை அண்ணாந்து பார்த்தார்‌... 


பார்த்தால்‌, அகாசத்தில்‌ ஐந்தாறு பருந்துகள்‌ 
வட்டமிட்டுக்‌ கொண்டிருந்தன. அப்போது அந்த முனிவர்‌ 
தம்‌ இரண்டு கைகளாலும்‌ தலையில்‌ அடித்துக்‌ 
கொண்டார்‌... 


“ஜயோ! இது பிறவியிலேயே புலியாக இருந்தால்‌, 
பருந்தைப்‌ பார்த்து பயந்து கொண்டு உள்ளே வருமா... ? 
இது எலி; எலியைப்‌ புலியாக நாம்‌ மாற்றி வைத்தாலும்‌ 
பருந்தைப்‌ பார்த்து பயந்து கொண்டு ஓடி வருகிறதே! 
ஆகையினால்‌, இயற்கையாக இருக்கிற குணம்‌ மாறாது... 
என்று தெரிந்து போய்விட்டது...” என்று முடிவுக்கு வந்தார்‌. 


அதனால்‌ மறுபடியும்‌ தீர்த்தத்தை எடுத்து, “நீ 
மறுபடியும்‌ எலியாகக்‌ கடவது” என்று அதன்‌ மேலே 
தீர்த்தத்தைத்‌ தெளித்தார்‌. மறுபடியும்‌ எலியாகப்‌ போய்‌ 
விட்டது. 

எலியைப்‌ புலியாக்கி, புலியை மீண்டும்‌ 
எலியாக்கியதில்‌ அவர்‌ தபோ பலம்‌ தீர்ந்து போய்விட்டது! 
இத்தனை நாளாக அவர்‌ பண்ணிய தபஸ்‌ க்‌ 
இந்த உண்மையைத்‌ தெரிந்து கொளு சரியாகப்‌ 
போய்விட்டது. இனிமேல்‌ தாம்‌ தீர்த்தத்தை புரோஷித்தால்‌ 
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எதுவும்‌ மாறாது. மறுபடியும்‌ புதிதாக தபஸ்‌ பண்ணி 
சக்தியை சம்பாதிக்க வேண்டும்‌ என்று உணர்ந்தார்‌. 

சில பேருடைய வாழ்க்கை இப்படி ஆ$விடுகிறது. 
எதைச்‌ செய்கிறோம்‌; எதற்காகச்‌ செய்கிறோம்‌ என்பது 
தெரியாமலே போய்‌ விடுகிறது. 


ஆகையினாலே இயற்கையில்‌ ஏற்பட்ட சுபாவம்‌ 


இருக்கிறதே... அது மாறாது! அதைத்‌ தெரிவிக்கத்தான்‌ 
இந்தக்‌ கதை சொன்னேன்‌. 


[[ாமாயணத்திலே மண்டோதரியை சீதை என்று 
நினைத்துக்‌ கொண்டாரே ஆஞ்சநேயர்‌, அப்போது 
அவருக்கு வந்த சந்தோஷத்துக்கு அளவே இல்லை. தம்‌ 
வாலைத்‌ தூக்கி ஒரு அடி அடித்தாராம்‌ தரையிலே ! 

குரங்குகளுக்கு சந்தோஷம்‌ ஏற்பட்டால்‌ வாலைத்‌ 
தூக்கி அடிக்கும்‌! 

ஆஞ்சநேயர்‌ வாலை எடுத்து முத்தம்‌ கொடுத்துக்‌ 
கொண்டாராம்‌ - ஒரே கூத்து! நர்த்தனம்‌ பண்ணுகிறார்‌. 
அது மாத்திரம்‌ அல்ல... கிடுகிடுவென்று ஸ்தம்பத்தில்‌ ஏறு 
கிறார்‌. அந்த ஸ்தம்பத்திலிருந்து கீழே குதிக்கிறார்‌! 

அப்போதுதான்‌ வால்மீடு ஆஞ்சநேயரைப்‌ பற்றி 
ஏகமாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு வருகிறார்‌. “பண்டிதன்‌; மகா 


வித்வான்‌” என்றெல்லாம்‌ சொல்றார்‌. அப்படிப்பட்டவன்‌ 


ஸ்தம்பத்தில்‌ ஏறினான்‌ என்று சொன்னால்‌... 
“வெர்‌ பெரிய வித்வான்‌; சதுஸ்‌ சாஸ்‌ 
என்று ஒருத்தரைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்கிறோம்‌. “இவரை 
சேவித்தாலே நல்லது” என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே 
இருக்கும்‌ போது, அவர்‌ கிடுகிடுவென்று ஸ்தம்பத்தில்‌ 
ஏறினாரானால்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்பவர்களுக்கு க்‌ 
தோன்றும்‌... “இவரா வித்வான்‌! எல்‌ 
மாதிரி ஆஞ்சநேயர்‌, இவ்வளவு பெரி 


திர பண்டிதர்‌' 
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கிடுவென்று ஸ்தம்பத்தில்‌ ஏறுகிறாரே... குதிக்கிறாரே என்று 
கேள்வி கேட்டால்‌, அதற்கு வால்மீகியே பதில்‌ சொல்லி 
விட்டார்‌... என்ன பதில்‌? 

“ரொம்ப சந்தோஷம்‌ வந்தபோதுதான்‌ யார்‌ 
என்பதைக்‌ காட்டி விட்டான்‌ ஆஞ்சநேயன்‌. அதனால்‌ 
ஒருத்தருக்கு இயற்கையாக இருக்கிற குணம்‌ மாறாது என்று 
ஏற்படுகிறதா இல்லையா? 


ஆதலால்தான்‌ ராவணன்‌ இலங்கையில்‌ 
அரக்கனாகவே இறுதி வரை இருந்தான்‌. ஆனாலும்‌ 
எம்பெருமானுடைய வடிவழகை அவன்‌ அனுபவித்தான்‌. 
குர்ப்பனகையும்‌ அதை அனுபவித்தாள்‌. மஹரிஷிக 
ளெல்லாரும்‌ அனுபவித்தார்கள்‌. ராட்சசக்‌ காட்டிலேயும்‌ 
எல்லோரும்‌ அனுபவித்தார்கள்‌. 

மார்பிலே அம்பு தைத்து விழுகிறான்‌ வாலி. அம்பை 
உள்ளே போகவிடாமல்‌ அப்படியே பிடித்து இழுக்கிறான்‌. 
அதிலே பார்த்தால்‌ ராம நாமம்‌! எதிரே பகவான்‌ வந்து 
நிற்கிறான்‌. அவனைக்‌ கண்டவாறு ஏசுகிறான்‌ வாலி. ஏசும்‌ 
போதே ஒரு வார்த்தை சொல்கிறான்‌: 
கோவியல்‌ தர்மம்‌ உங்கள்‌ குலத்துதித்‌ தோர்கட்கெல்லாம்‌ 
ஒவியத்து எழுதவொண்ணா உருவத்தாய்‌! உடைமையன்றோ 
ஆவியை, ஜனகன்பெற்ற அன்னத்தை அமிழ்தின்‌ வந்த. 
தேவியைப்‌ பிரிந்த பின்னர்‌ திகைத்தனை போலும்‌ செய்கை! 
- கம்பராமாயணத்திலே ரொம்ப அழகான பாசுரம்‌ இது. 
அந்த நிலையிலும்‌ ஸ்ரீ ராமனின்‌ வடிவழகை "ஓவியத்தில்‌ 
எழுதவொண்ணா உருவத்தாய்‌' என்கிறான்‌ வாலி! 

னின்‌ ள்‌ பல்‌ ்‌ ்‌7 பெயர்‌ 

இந்தக்‌ கம்பனுக்கு பத்‌ ப்‌ தேய 
வந்தது? கம்பனை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியதாலே ! 

கம்பன்‌ என்றால்‌ யார்‌? நரசிம்ஹன்‌. இர ணிய வ! 
படலம்‌ வருகிறது கம்ப ராமாயாணத்தில்‌ - யுத்த 
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காண்டத்தில்‌. நரசிம்ஹனின்‌ அவதார வைபவத்தை 
ஸ்பஷ்டமாக அதில்‌ பேசுகிறான்‌ கம்பன்‌. அவனுடைய 
வாக்கு விசேஷமாக இருக்கிறது. நரசிம்ஹ ஆராதனம்தான்‌. 
அந்த வாக்‌ பலத்தைக்‌ கொடுத்து கம்பத்துள்ளிருந்து 
வெளிப்பட்ட கம்பக்‌ குழந்தையான நரசிம்ஹனை 
ஆராதனம்‌ பண்ணியதாலே அவனுக்கு கம்பன்‌ என்று 
பெயர்‌. 

அந்தக்‌ கம்ப ராமாயணத்தில்‌ வாலி வதைப்‌ 
படலத்தில்‌ வரும்‌ காட்சியைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண் 
டிருந்தேன்‌... 


ராமன்‌ அடித்து விட்டான்‌ என்று தெரியும்‌. அனால்‌ 
எதிரில்‌ இருக்கிற வடிவழகிலே ஈடுபட்டு, “ஒவியத்தில்‌ எழுத 
வொண்ணா உருவத்தாய்‌' என்கிறான்‌. ஏசிக்‌ கொண்டே 
யிருக்கிறபோது நடுவில்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ வேறு! 

“ஏண்டா சுவாமி!” என்று நாம்‌ யாரையாவது 
அழைக்க முடியுமா? ஒன்று, “சுவாமி, வாருங்கள்‌” என்று 
சொல்ல வேண்டும்‌ அல்லது “ஏனடா! வாடா!” என்று 
அதிகாரமாய்ப்‌ பேசலாம்‌. அனால்‌ வாலி சொல்கிறான்‌. 
வைது கொண்டே ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுறான்‌. 

“ஒரு சித்திரத்தை வரையக்‌ கூடியவன்‌ உன்‌ 
வடிவழகை எழுத வேண்டுமானால்‌ எழுத முடியுமா 
என்ன!” என்கிறான்‌. அவன்‌ எத்தனை நேரம்‌ முயன்று 
எழுதினாலும்‌ வராது. கழித்துத்தான்‌ போட வேண்டும்‌! 
இது கம்பன்‌ சொல்வது. 

சுவாமி தேசிகன்‌ இதற்கு நேர்‌ மாறாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 
எழுத முடியும்‌ என்கிறார்‌. யாதவாப்யுதயத்தில்‌ 
சொல்கிறார்‌. 

“அப்படியானால்‌, கம்பனுடைய வாக்கு பொய்யா?” 
என்று கேட்டால்‌ பொய்யில்லை... இரண்டு ருடைய 
வாக்கும்‌ சத்யம்‌. 
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சுவாமி தேசிகன்‌ ரொம்ப அழகாகச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிற இந்த சுலோகம்தான்‌ அப்பய்ய தீக்ஷிதரின்‌ 
ஹ்ருதயத்தைக்‌ கொள்ளை கொண்டது. 

யாதவாப்யுதயம்‌ என்கிற அழகான காவியத்தை 
சுவாமி தேசிகன்‌ எழுதினார்‌ அல்லவா... ? அதற்கு அப்பய்ய 
தீக்ஷிதர்‌ வியாக்யானம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌. அவர்‌ 
ஹ்ருதயத்தைக்‌ கொள்ளை கொண்ட சுலோகம்‌ இதுதான்‌. 

பகவான்‌, நம்முடைய ஹ்ருதயம்‌ என்கிற 
பலகையிலே, விளையாட்டு என்கிற எழுதுகோலை 
எடுத்துக்‌ கொண்டு, காருண்யம்‌ தயை என்கிற மையில்‌ 
தோய்த்துக்‌ கொண்டு தன்‌ உருவத்தைத்‌ தானே 
எழுதுகிறான்‌. பகவானே எழுதுகிறான்‌... அதை அழிக்க 
யாராலாவது முடியுமா?! 

அத, அவன்‌ வடிவழகை அவனே எழுத வேண்டுமே 
யொழிய நாம்‌ எழுத நினைத்தால்‌ முடியுமோ?! ஆதலால்‌ 
கம்பன்‌ சொல்வதும்‌, சுவாமி தேசிகன்‌ சொல்வதும்‌ 


வேறல்ல... ஒன்றுதான்‌. 


ருக்மிணியினுடைய ஹ்ருதயத்திலே பகவான்‌ 
தன்னுடைய ரூபத்தைத்‌ தானே எழுதிவிட்டான்‌. 
கிருஷ்ணனை ருக்மிணி பார்க்கவேயில்லை. பார்க்கா 
விட்டாலும்‌ ரூபம்‌ ஹ்ருதயத்திலே வந்து விட்டதே! 
அவனைப்‌ பற்றி கேட்டுக்‌ கேட்டே வந்து விட்டது! 
அகையினால்‌, பகவான்‌ சங்கல்பித்தால்‌ அவன்‌ எதை 
வேண்டுமானாலும்‌ பண்ணுவான்‌. அவன்‌ நினைத்தால்‌ 
எதை வேண்டுமானாலும்‌ பண்ண முடியும்‌. நாம்‌ ஒன்றைச்‌ 
செய்ய நினைத்தால்‌ பல விதிமுறைகளுக்குட்‌ பட்டுத்தான்‌ 
செய்ய முடியும்‌. அவனோ சர்வ சுதந்த்ரன்‌. அகையால்‌ விதி 
முறைகளை மீறியும்‌ அவனால்‌ செயல்பட முடியும்‌. 

அப்படி. அவன்‌ சில இடங்களில்‌ செயல்‌ பட்டதை 
ஆசார்யர்கள்‌ உகந்து, “நீ ஏன்‌ அவ்வாறு பண்ணினாய்‌ ?” 
என்று கேட்கிறார்கள்‌. அதற்கு அவன்‌ பதில்‌ சொல்லாமலே 
கூட இருக்கிறான்‌. அதன்‌ மூலம்‌ அவன்‌ சுவதந்தரத்தைக்‌ 
காட்டுகிறான்‌. அவனை விசேஷமாகப்‌ பற்றக்‌ கூடியவர்‌ 
களிடத்திலே அவனுக்கு அதிகமாகப்‌ பற்று ஏற்படுகிறது. 
“என்ன ஆனாலும்‌ சரி' என்று அவன்‌ திருவடியைப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொள்கிறார்கள்‌ பாருங்கள்‌... ன ட்கள்‌ 
விஷயத்தில்‌ அவனுக்கு இருக்கற காருண்யத்தைச்‌ சொல்லி 
முடியாது! 

ஒரு விசேஷம்‌ - இந்த கிருஷ்ணாவதார காலத்திலே 
பகவான்‌ பல இடங்களிலே தேடி ஓடியும்‌ இனைய 
கிடைக்கவில்லையாம்‌ அவனுக்கு. 
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EEE ல்‌ தனத 

அஸ்தமான நேரத்தில்‌ ஒரு கிருஹத்துக்கு வந்து அந்த 
கிருஹத்தைத்‌ திறந்து பார்க்கிறான்‌... 

அதற்குள்ளே கோப்ஸ்த்ரீகளெல்லாம்‌ யசோதை 
யிடத்துப்‌ போய்ச்‌ சொல்லி “உன்‌ பிள்ளை 
எல்லாவற்றையும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு போய்‌ விட்டான்‌. 
இதோ இந்தத்‌ தெரு வழியே தான்‌ ஓடினான்‌” - என்று 
சொல்கிறார்கள்‌. 

உடனே யசோதையும்‌ கோபிகைகளும்‌ 
கிருஷ்ணனைத்‌ தேடிக்‌ கொண்டு ஓடி வருகிறார்கள்‌. 

பரமாத்மா கிடுகிடுவென்று ஓடி, ஒரு வீட்டுக்குள்‌ 
புகுந்தானே... அங்கே... 

எம்பெருமானுக்கென்று எடுத்து வைத்து எடுத்து 
வைத்து... பானை பானையாக வெண்ணெய்‌. அப்படியப்‌ 
படியே இருக்கிறது! அந்த வீட்டு எஜமானன்‌ ததிபாண்டன்‌, 
பகவானுக்கென்று இன்றைக்குத்‌ தயிர்‌ எடுத்து வைப்பான்‌... 
அனால்‌ பரமாத்மா வரமாட்டான்‌. மறுபடியும்‌ மறுநாள்‌ 
எடுத்து வைப்பான்‌- அப்போதும்‌ பரமாத்மா வர: 
மாட்டான்‌. 

தயிருக்கு ஒரு விசேஷமிருக்கிறது! - தயிரால்‌ ஹோமம்‌ 
பண்ணவேண்டும்‌ என்று சாஸ்திரத்திலே சொல்லி 
யிருக்கிறது. அதனால்‌ நரசிம்ஹனுக்குக்‌ கூட தினமும்‌ | 


தயிரால்‌ ஹோமம்‌ நடக்கிறது. பாலால்‌ ஹோமம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌. தேனால்‌ ஹோமம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
நெல்லால்‌ ஹோமம்‌ பண்ண வேண்டும்‌... என்று எல்லா | 
தானியங்களையும்‌ வேதம்‌ குறிப்பிடுகிறது. ஏனென்றால்‌ 
எல்லா தானியங்களும்‌ உலகத்திலே எப்போதும்‌ கிடைக்க 
வேண்டும்‌. அதன்‌ பொருட்டு அந்த எம்பெருமானுக்கு அது 
வினியோகமாக வேண்டும்‌. 

- இங்கே, அவதார காலத்திலே பகவான்‌ நேரே 
தயிரைச்‌ சாப்பிடுகிறான்‌. முழுவதும்‌ வெண்ணெய்‌ 
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அளைந்து தொட்டுண்ணும்‌ வெண்தயிர்‌ சோர்ந்த 
செவ்வாயும்‌ அழுகையும்‌ அஞ்சி நோக்கும்‌ அந்நோக்கும்‌... 


யசோதை வந்து அவன்‌ காதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு 
விட்டாள்‌. வாயில்‌ தயிர்‌ தோரய்ந்திருக்கிறதாம்‌. 
வெண்ணெயை முழுங்கி விட்டது குழந்தை! “அம்மா என்ன 
செய்வாளோ! என்று அவளைப்‌ பார்த்து அஞ்சி 
பயப்படுகிறதாம்‌!- அஞ்சி நோக்கும்‌ அந்நோக்கும்‌! 


அவனைப்‌ பிடித்துக்‌ கட்ட வேண்டும்‌ என்று 
வந்தவள்‌ அவனிடத்திலே கட்டுண்டாள்‌. என்ன ஏற்பட்டது 
அவளுக்கு...? தொல்லை இன்பத்தின்‌ இறுதி கண்டாளே! 
யசோதை தன்‌ ஆனந்தத்தின்‌ முடிவைக்‌ கண்டாள்‌ ! அனந்த 
மயமான எம்பெருமானை நேரே அனுபவிக்கக்‌ கொடுத்து 
வைத்தாளே அவள்‌. 


- இவ்வாறு பரமாத்மாவின்‌ அவதார காலத்திலே, 
எப்போதும்‌ வெண்தயிர்‌ அவன்‌ வாயிலே இருந்து 
கொண்டே இருக்குமாம்‌. 


அதனால்‌ குழந்தை கிருஷ்ணனுக்கு என்று தினமும்‌ 
தயிர்‌ எடுத்து வைத்தார்கள்‌ அந்த வீட்டிலே. ஒரு நாள்‌ கூட 
அவன்‌ வராததால்‌ தயிர்‌, பானை பானையாகச்‌ சேர்ந்து 
போய்‌ கிடக்கிறது. இப்போது, குழந்தை பயந்து கொண்டு 
ஓடிவருகிறது! எங்காவது ஒளிந்து கொள்ள இடம்‌ 
கிடைக்காதா என்று. அந்த வீட்டிலே நுழைந்து தேடுகிறது. 
ஒவ்வொரு பானையாகத்‌ தேடிப்‌ பார்த்துவிட்டு, காலியாக 
இருந்த ஒரே பானைக்குள்‌ குதித்து ஒளிந்து கொள்கிறது. 


இந்தக்‌ கதையை நான்‌ முன்பே சொல்லி 
யிருக்கிறேன்‌... அந்த வீட்டு எஜமானன்‌ ததிபாண்டன்‌ 
கிருஷ்ணன்‌ ஒளிந்து கொண்ட பானைமீது ஏறி அமர்ந்‌ 
அவனை ஒளித்து வைத்ததையும்‌, யே பட்ட 


ப்‌ ‘ க ட ்‌்‌ டட SARI ம்‌ 
தேடி வந்தபோது, “கிருஷ்ணன்‌ இங்கு வரவேயில்லை: த 
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பொய்‌ சொன்னதையும்‌ அப்படி அவன்‌ பொய்‌ சொன்ன 
போதிலும்‌ அதிலிருந்த விசேஷ தர்மம்‌ கருதி அவனுக்கு 
அவன்‌ விரும்பிய மோட்சத்தை பகவான்‌ அருளியதையும்‌; 
அவனோடு சேர்ந்து, அவனை மறைத்த பானையும்‌ கூட 
மோக்ஷத்தை அடைந்ததையும்‌ சொல்லியிருக்கிறேன்‌. “ததி 
பாண்ட மோக்ஷ்தாயினே நம: என்று நாமாவளிகூட 
உண்டு! 

தர்க்க சாஸ்திர ரீதியாக நமக்கெல்லாம்‌ பானை 
என்றே பெயர்‌. யாராவது தர்க்க சாஸ்திரம்‌ படித்தவர்கள்‌ 
பேசினால்‌, (இன்றைய தினம்‌ ஆஸ்திக சமாஜத்துக்கு உபன்‌ 
யாசம்‌ கேட்க எத்தனை கடங்கள்‌ வந்திருந்தன...?” என்று 
கேட்பார்கள்‌ ! 

பானைக்கு உண்டான குணமெல்லாம்‌ நமக்கும்‌ 
இருக்கிறது - அதிலே ஜலத்தை நிரப்பலாம்‌; உடலிலேயும்‌ 
ஜலம்‌ நிறைந்திருக்கிறது. அதிலேயும்‌ மண்‌ - இதிலேயும்‌ 
மண்‌! அதிலும்‌ அகாசம்‌ இருக்கிறது; இதிலும்‌ அதாசம்‌... 
கடாகாசம்‌ என்று பெயர்‌. அதுவும்‌ சூடு! இதுவும்‌ கூடு! 
அதிலே என்னென்ன உண்டோ... இதிலே அத்தனையும்‌ 
இருக்கிறது! 

அசித்‌ பதார்த்தங்களிலேயே ரொம்ப தத்வார்த்தம்‌ 
பெற்றதாகியிருக்றெது பானை! 

அச்ரித பரதந்த்ரனான பரமாத்மா அசித்‌ பதார்த்தங்‌ 
களுக்குக்கூட மோட்சத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடியவன்‌. 

அப்படிப்பட்ட காருண்யம்மிக்கவனான பரமாத்மா 
வின்‌ வடிவழகிலே ஈடுபட்டு அவன்‌ திருவடியை 
ஆச்ரயிக்கக்‌ கூடிய எந்த பதார்த்தமானாலும்‌ ED 
கதியை அடைந்துவிடும்‌. அப்படிப்பட்ட வள்ளல்‌ அவன்‌ 
என்பது இருஷ்ணாவதாரத்திலும்‌ தெரிகிறது; ராமாவதாரத்‌ 
திலும்‌ தெரிகிறது: 
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இதைத்தான்‌ ஈசாவாச்ய உபநிஷத்தில்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. 


சார்யர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌ - பகவானைத்‌ தவிர 
வேறு எந்த விஷயத்தை நாம்‌ அனுபவித்தாலும்‌ மீதி எந்த 
வஸ்து வினிடத்திலே போனாலும்‌ அதிலே ஏழுவிதமான 
தோஷங்கள்‌ இருக்கின்றன. பகவானிடத்திலே மட்டும்தான்‌ 
தோஷம்‌ கிடையாது. அவனை விட்டு மற்ற விஷயங்களில்‌ 
போய்‌ முனைந்தோமானால்‌, ஏழு தோஷங்கள்‌ சம்பவிக்‌ 
கின்றன. என்ன ஏழு தோஷங்கள்‌...? அல்பத்வம்‌, 
அஸ்திரவம்‌, துக்க மூலத்வம்‌, துக்க மிச்ரத்வம்‌, துக்கோதர்‌ 
கத்வம்‌, துக்க மூலமஹாவிஸர்‌ஜனத்வம்‌; கவாபாவிக 
ஆனந்த விருத்தத்வம்‌. 
பகவானைத்‌ தவிர்த்த மற்றைய விஷயங்களை நாம்‌ 
அனுபவிக்கிற போது இந்த ஏழு தோஷங்கள்‌ சம்பவிக்கிறது ! 
பகவத்‌ விஷயத்திலேதான்‌ தோஷம்‌ என்பதே கிடையாது. 


முதல்‌ தோஷமான அல்பத்வத்தை எடுத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. பகவான்‌ தவிர்த்த மற்ற அனைத்துமே 
அல்பம்தான்‌. தர்ம, அர்த்த காம, மோஷங்கள்‌ 
இருக்கின்றனவே... அவை கூட அல்பம்தான்‌ ! இவற்றைக்‌ 
கூட அல்பம்‌ என்று தள்ளி வைத்துவிட்டு அவனையே 
அச்ரயிக்க வேண்டும்‌ என்றொர்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 


அப்படிச்‌ செய்தால்‌ 


கட்டாயம்‌ 6 சம்‌ 

தானாகவே கிடைக்கும்‌. ்‌ - 
யாருக்காவது கிடைத்திருக்கிறதா என்றால்‌ 
ஜடாயுவுக்குக்‌ கிடைத்திருக்கிறது. 
எம்பெருமான்‌ பொருட்டு தன்னையே அர்ப்பணித்து 


சதைக்காக ராவணனுடன்‌ போராடி இறக்கை ்‌ 
வீழ்ந்தான்‌ ஜடாயு. இழந்து 
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தன்னுடைய நெ 
எப்படிதுக்கமடைவாளே 
தாளாம்‌, சீதா பிராட்டி. 
கொடுத்து கட்டிப்பிடித்துக்‌ கொண்டு அழுகிறாள்‌. 
பின்னால்‌ அந்த ஜடாயுவை ராமன்‌ பார்க்கிறான்‌. 


i 1 கிறான்‌. 
பார்த்து ஒரு பெரிய அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணுகிறா 


ஜடாயு, அந்த ராமனிடத்திலே ராவணன்தான்‌ 
சதையை அபகரித்துப்‌ போனான்‌ என்பதைச்‌ சொன்னான்‌. 
சொன்னதுமில்லாமல்‌, விந்தம்‌ என்கிற முகூர்த்தத்திலே 
அபகரிக்கப்பட்டதனாலே, சீதை கட்டாயம்‌ திரும்பக்‌ 
கிடைப்பாள்‌ என்றும்‌ சொன்னான்‌. 


(ஒரு வஸ்து தொலைந்துபோய்‌ இடைக்காவிட்டால்‌, 
கார்த்தவீர்யார்ஜுனனை நினைக்க வேண்டும்‌ என்பார்கள்‌. 
அதற்கென்று ஒரு மந்திரம்‌ இருக்கிறது. அந்த மந்திரத்தைச்‌ 
சொல்லி ஜபம்‌ பண்ணினால்‌ தொலைந்த பொருள்‌ 
இடைக்கும்‌.) அதனால்தான்‌ ஜடாயு அப்படி நம்பிக்கை 
ஏற்படும்படி. ராமனிடம்‌ சொன்னான்‌. 


ஜடாயு காலமானதும்‌ ராமன்‌ துடித்துப்‌ போனான்‌. 
ஜடாயுவைச்‌ சிதையிலே வைத்து ஈமச்‌ சடங்குகள்‌ 
பண்ணுகிறான்‌. உயர்ந்த யஜ்ஞ யாகாதிகள்‌ பண்ணுகிறவர்‌ 
களுக்கு என்ன உயர்கதி கிடைக்குமோ, ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ 
பண்ணினால்‌ என்ன கதி கிடைக்குமோ... அப்படி, திரும்பி 
வருதல்‌ இல்லாத சாச்வதமான நித்யானந்தத்தையே ஜடாயு 
அடைய வேண்டும்‌ என்று அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணி 
விட்டான்‌. அதன்படி. ஜடாயுவுக்கு உயர்ந்த கதி கிடைத்தது. 
மஹாலக்ஷ்மி தொட்டு அனுக்கிரஹம்‌ பண்ணினாள்‌ 
அல்லவா... பகவானுடைய க்கி i க்‌ 
இடைத்து னது ப வனுக்கு 
ஜடாயு, “எனக்கு மோக்ஷம்‌ வேல ற’ ்‌ 
கேட்டானா? இல்லையே! க னல்‌ ட்ட அதி 
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கொடுத்து விட்டான்‌ பரமாத்மா. அதலால்‌ அல்ப 
விஷயங்களைப்‌ போய்‌ நாம்‌ அவனிடம்‌ கேட்பது 
அறியாமையேயாகும்‌. 

அவனைத்‌ தவிர்த்த மற்ற விஷயங்களெல்லாம்‌ 
அல்பம்தான்‌. 

“அது வேண்டும்‌, இது வேண்டும்‌' என்று லோகத்தில்‌ 
பல பேரிடம்‌ கேட்டுப்‌ பெறுகிறோம்‌. பல விஷயங்களை 
அனுபவிக்கிறோம்‌. அப்படிப்‌ பெற்ற வஸ்துக்களினாலேயே 
நமக்குப்‌ பலவித கஷ்டங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன. 


சாப்பிடுகிற வஸ்துவினால்‌ கஷ்டம்‌. தன்னைச்‌ 
சேர்ந்த வஸ்துக்களினாலே கஷ்டம்‌ ஏற்படுகிறது. உலகத்தில்‌ 
இப்படிப்‌ பார்த்தோமானால்‌ எதை எடுத்துக்‌ 
கொண்டாலும்‌ கஷ்டம்தான்‌. கஷ்டமில்லாத, தோஷ 
மில்லாத, உயர்ந்தவன்‌ பரமாத்மாதான்‌. அவன்‌ திருவடியில்‌ 
நாம்‌ ஈடுபட்டோமானால்‌ எந்தக்‌ கஷ்டமும்‌ இல்லை என்று 
தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. இதை உணர்த்தத்தான்‌ 
ஜடாயுவுக்கு உயர்ந்த கதியைக்‌ கொடுத்தான்‌ அவன்‌. 
அதனால்‌ தர்மார்த்த காம்‌ மோக்ஷாதிகளையும்‌ விட்டு 
அவன்‌ திருவடியையே பற்றுங்கள்‌ என்று சொல்லி 
யிருக்கிறது. 

அவன்‌ இருவடியையன்றி பிற விஷயங்களை 
நாடுவதால்‌ விளையும்‌ முதல்‌ தோஷம்‌ இந்த அல்பத்வம்‌. 
அடுத்ததாக வருவது அஸ்திரத்வம்‌. எந்த விஷயத்தை நாம்‌ 
பெற்றாலும்‌ அது அஸ்திரம்தான்‌ - அதாவது 
ஸ்திரமில்லாதது. 

- ஒருவர்‌ பெரிய யஜ்ஞத்தைப்‌ பண்ணுகிறார்‌. நூறு 
க யஜ்ஞம்‌ பண்ணுகிறார்‌. இந்திர தலி கிடைத்து 
விடுறெது. பத்து அச்வமேத யஜ்ஞ பண்ணினால்‌ உயர்ந்த 
சுவர்க்க லோகத்து போகம்‌ ஏற்படுகிறது. அந்தப்‌ பலன 
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னன ட ட ட ட ப ப பட்ட டயயயயயயவயயம்‌ 
இருக்கிறவரைக்கும்‌ அங்கே இருக்கலாம்‌. அப்புறம்‌ 
மறுபடியும்‌ அவன்‌ இங்குதான்‌ வர வேண்டும்‌ புனரேதி 
ஜன்மா? 

யஜ்ஞம்‌ பண்ணினாலும்‌ ஜன்மா மறுபடியும்‌ 
இடைக்கிறது! அந்த கிருஷ்ணனை சேவிக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌ 
- அவன்‌ திருவடியில்‌ ஆத்ம சமர்ப்பணம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ 
மட்டுமே திரும்பி வந்து பிறப்பதில்லை. ஆகையினாலே, மீதி 
எதை எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ அஸ்திரம்தான்‌. 


அதனால்தான்‌ பிரும்ம சூத்ர பாஷ்யத்திலே அந்த 
பிரும்மம்‌ தவிர மற்றதெல்லாம்‌ அல்ப அஸ்திர பலங்கள்‌ 
என்று சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. பரபிரும்மம்‌ மட்டுமே 
சாச்வதமான பலம்‌. 


ஒருத்தன்‌ காட்டு வழியே அமாவாசை இருட்டிலே 
போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. நல்ல இருட்டு...! புலி ஒன்று 
பின்னாலே துரத்துகிறது! இவன்‌ ரொம்ப வேகமாக 
ஓடினான்‌. கால்‌ தடுக்கி ஒரு பாழுங்‌ கிணற்றிலே 
விழுந்தான்‌. அங்கே பெரிய கல்‌, ஒன்று. அது 
மண்டையிலே பட்டு, சரியான அடி! ரத்தமாகக்‌ 
கொட்டுகிறது. மேலே புலி சுற்றுகிறது. அர்த்த ராத்திரி; 
நடுக்காடு! அப்போது அவனுக்கு என்ன சந்தோஷமாம்‌...? 
புலியிடமிருந்து தப்பித்தோமே என்று சந்தோஷமாம்‌! 
ரத்தம்‌ வழிகிறதே என்று, மேல்‌ துணியைக்‌ ஒழித்து கட்டுப்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டே, “அப்பாடா” பிழைத்தோம்‌!” என்று 
சந்தோஷப்‌ படுகிறான்‌. ஆனால்‌ அந்த சந்தோஷம்‌ 
நிலைக்கவில்லை, - அஸ்திரம்‌! ஏன்‌...? 


எதிரே என்னவோ சப்‌திக்றெது - இலை அசைஇ றது. 
என்னவென்று பார்த்தால்‌, பிரும்மாண்டமான மலைப்‌ 
பாம்பு - வாயைப்‌ பிளந்து கொண்டு கிட்டே வருகிறது ! 

காட்டிலே பார்த்தால்‌, மலைப்பாம்பு வாயைப்‌ 


பிளந்து கொண்டு படுத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌... அஜகர 
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விருத்தி என்று பெயர்‌! அதுவாகவே பிரயத்தனப்படாது. 
அனால்‌ அதன்‌ வாயிலே ஏதாவது வந்து விழுந்தால்‌ 
விழுங்கி விடும்‌! அந்த மாதிரி மகான்கள்‌ எல்லாம்‌ அஜகர 
விருத்தியோடு இருப்பார்களாம்‌! தங்கள்‌ வீட்டை விட்டுப்‌ 
போய்‌ யாசிக்க மாட்டார்கள்‌. ஆனால்‌, யாராவது வீட்டிலே 
கொண்டு வந்து கொடுத்தால்‌ அதை வாங்கிக்‌ 
கொள்வார்கள்‌. ஒருத்தரிடத்தில்‌ கை நீட்டிக்‌ கேட்க 
மாட்டார்கள்‌. இதற்கு அஜகர விருத்தி என்று பெயர்‌. உஞ்ச 
விருத்தி என்றால்‌ வெளியில்‌ பிக்ஷ£டனம்‌ போவது. அஜகர 
விருத்தி என்றால்‌ வெளியிலே எங்கேயும்‌ போய்‌ யாரிடமும்‌ 
கேட்காமல்‌ இருத்தல்‌. 

இந்தக்‌ கணற்றுக்குள்ளே மலைப்பாம்பு - இவனுக்கு 
முன்‌ எப்போது விழுந்ததோ தெரியவில்லை... ஆகாரம்‌ 
இல்லாமல்‌ பட்டினியால்‌ வாடிப்‌ போயிருக்கிறது. இவன்‌ 
கிட்டே நெருங்குகிறது அது! 


நடுங்கிப்‌ போய்‌ விட்டான்‌ அவன்‌ சர்வ பிரயத்தனம்‌ 
பண்ணி தன்‌ பலம்‌ மொத்தத்தையும்‌ இழுத்து... இவன்‌ 
அதிர்ஷ்டம்‌ பாருங்கள்‌ - பக்கத்தில்‌ இருக்கிற மரத்தின்‌ 
கிளை ஒன்று வளைந்து ணெற்றின்‌ உள்ளே போகிறது. தன்‌ 
பலத்தை முழுவதும்‌ இழுத்துப்‌ பிரயோகித்து ஓர்‌ எம்பு 
எம்பினான்‌... அந்த மரக்கிளையைப்‌ பிடித்துக்‌ 


கொண்டான்‌. 


மேலே புலி சுற்றுகிறது. கீழே அஜகரப்‌ பாம்பு - 
மலைப்பாம்பு! 
ழேயும்‌ விழ முடியாது. 


மேலேயும்‌ போக முடியாது; த | 
கொண்டிருப்பது? 


எத்தனை நாழிதான்‌ பிடித்துக்‌ 
இவனுக்கானால்‌ கையை வலிக்கிறது: 
இத்தனைக்கும்‌ நடுவிலே, இருட்டிலே அவன்‌ 
காதிலே “கடுக்கு கடுக்கு...' என்று ஒரு சப்தம்‌: ன்‌ 


லவை 


எனனம யவை வாம, 
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“என்னது இது... கடுக்கு கடுக்கு என்று சப்திக்கிறதே 
என்று பார்த்தால்‌, இவன்‌ எந்தக்‌ கிளையைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறானோ அதனுடைய அடிப்‌ பாகம்‌ 
இருக்கிறது. பாருங்கள்‌... அதை இரண்டு பெருச்சாளிகள்‌ 
துருவுகின்றன! மறுபக்கத்தில்‌ இன்னொரு கிளை 
இருக்கிறது... அதைத்‌ துருவாமல்‌ இந்தக்‌ கிளையையே 
கடி.க்கன்றன இரண்டும்‌... ரம்பம்‌ போட்டு இரண்டு பேர்‌ 
அறுக்கிறது மாதிரி!... இன்னும்‌ இரண்டு நிமிடங்கள்‌ 
கழித்தால்‌ கிளை முறிந்து விடும்‌! 


எப்படியாவது தான்‌ பிழைக்க வேண்டும்‌ என்கிற 
எண்ணத்தில்‌ என்ன பண்ணினான்‌... உடம்பை ஊஞ்சல்‌ 
மாதிரி, இப்படியும்‌ அப்படியும்‌ ஆட்டினான்‌ - கிணற்றின்‌ 
கரையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்று... அப்போது 
இவன்‌ உடம்பு கிணற்றின்‌ கரையிலே பட்டது. கரையிலே 
தேனீக்கள்‌ கூடு கட்டியிருக்கின்றன. இவன்‌ உடம்பு 
பட்டவுடனே அயிரமாயிரம்‌ தேனீக்கள்‌ வெளியிலே வந்து, 
பாதாதி கேசம்‌ சுரீர்‌ சுரீர்‌ என்று அவனைக்‌ கொட்டித்‌ 
ஒர்த்தன ! அவனால்‌ வலியைத்‌ தாங்க முடியவில்லை... அ... 
ஆ... என்று அரற்றுகிறான்‌. அப்போது அந்தத்‌ தேன்‌ 
கூட்டிலேயிருந்து ஒரு சொட்டுத்தேன்‌... “அடாடாடா! 
என்ன போக்கியம்‌! எவ்வளவு இனிமை! எவ்வளவு மதுரம்‌' 
என்று அதைச்‌ சுவைத்தானாம்‌ அவன்‌ ! 


இந்தக்‌ கதை இருக்கிறதே... காட்டிலே எங்கோ 
போன யாரோ ஒருத்தனின்‌ கதையில்லை... நம்‌ கதைதான்‌ 


இது! 


சம்சாரமாகிற காட்டிலே நாம்‌ வாஸம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. புலி துரத்துகிறதே... அது என்ன 
என்று கேட்டால்‌, ஜன்மாந்திரத்தலே பண்ணிய பாவ - 
புண்ணியம்‌ என்கிற கர்ம வினை. வ கருவினை 
வெறுமனே உட்கார விடாது. எழுப்பும்‌! ஓடு" ரல்‌ 


பவப்‌ ம பப்ண்ஹயில் விவி TT 5 
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வைக்கும்‌. “அடடா கொஞ்ச நேரம்‌ அங்கேயே 
இருந்திருந்தால்‌ இப்படி அகியிருக்காதே என்று பல சமயம்‌ 
நான்‌ நினைப்பதுண்டு! ஆனால்‌ கர்ம வினையானது 
அப்படி உட்கார விடாதே! என்ன செய்வது! 

இப்படி பாவ - புண்ய வினை துரத்த நாம்‌ ஓடி வந்து 
விழுகிற கிணறுதான்‌ சம்சாரம்‌! கிரஹம்‌ - வீடு என்கிற 
இடத்திலே, கணவன்‌-மனைவி என்கிற உறவிலே, பந்த 
பாசத்தோடு விழுதல்‌ ! அதிலே ஏகப்பட்ட அடி! அடிபட்டு 
ரத்தமாகக்‌ கொட்டுகிறது! 

அப்படியிருக்கையில்‌ உள்ளுக்குள்ளே பாம்பு ஒன்று 
வாயைத்‌ திறக்கிறதே... அது என்ன? அதுதான்‌ வியாதி! 
நோய்‌! ஏகப்பட்ட நோய்கள்‌. நூதனமான வியாதிகள்‌. 
நம்மைப்‌ பார்த்து வாயைப்‌ பிளக்கின்றன... முதுமையும்‌ 
வியாதியும்‌ நம்கட்டே நெருங்குகின்றன. 

போதாததற்கு பெருச்சாளி, தேனீக்கள்‌ வேறு... அவை 
எதைக்‌ குறிக்கின்றன...? அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ 
சொல்கிறேன்‌. 
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பாழுங்ணெற்றுக்குள்ளே வாய்‌ பிளந்திருக்கிற பாம்பு 
நம்மைப்‌ பீடிக்கிற வியாதி! ஏகப்பட்ட, நூதனமான 
வியாதிகள்‌. எத்தனையோ நம்மைப்‌ பார்த்து வாயைப்‌ 
பிளக்கின்றன. முதுமையும்‌ வியாதியும்‌ கிட்டே 
நெருங்குகின்றன. 


இந்த வியாதிகளை நாம்‌ வெறுமனே விடுகிறோமா... ? 
இதிலே அவர்‌ நிபுணர்‌; அதிலே இவர்‌ நிபுணர்‌ என்று 
மருத்துவரிடத்திலே போய்க்‌ காண்பிக்கிறோம்‌. அப்படி 
மருத்துவரிடத்திலே காண்பிப்பது, இணற்று விளிம்பிலே 
இருக்கிற மரத்துக்‌ இளையை எதிறிப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள 
முயற்சி பண்ணுகிற மாதிரிதான்‌. என்னதான்‌ மருந்தை நாம்‌ 
வாங்கிச்‌ சாப்பிட்டாலும்‌ என்னதான்‌ புஷ்டியான 
அகாரங்களைச்‌ சாப்பிட்டாலும்‌ நமக்கு விதிக்கப்பட்ட தற்கு 
மேல்‌ ஒரு கணம்‌ நாம்‌ இருக்க முடியுமா...? க்ஷணே க்ஷ்ணே 
ஆயுட்காலம்‌ குறைந்து கொண்டே இருக்கிறது 
என்பதைத்தான்‌ இரண்டு பெருச்சாளிகள்‌ துருவித்‌ துருவிக்‌ 
காண்பிக்கின்றன. 

ஒன்று: காலன்‌; இன்னொன்று மிருத்யு! இரண்டும்‌ 
துருவித்‌ துருவி ஆயுளை அரிக்கின்றன. நாம்‌ என்னதான்‌ 
மருந்தை வாங்கிச்‌ சாப்பிட்டாலும்‌ வாங்கிய மருந்தில்‌ 
என்ன பார்க்கிறோம்‌. முதலில்‌ உற்பத்தி இனம்‌, அப்புறம்‌ 
முடிவு தினம்‌. அதற்கு மேல்‌ உபயோகப்படுத்தக்‌ கூடாது 
அதை. அதற்கு வீர்யம்‌ கிடையாது. அதேபோல்‌ 
சரீரத்துக்கும்‌ பகவான்‌ வைத்திருக்கிறான்‌. இது உற்பத்தி 
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நாள்‌; இது முடிவு நாள்‌! அனால்‌ மருந்தில்‌ எழுதியிருப்பது 
போல இது கண்ணுக்குத்‌ தெரியாது! 


உற்பத்தி தினமும்‌ முடிவு தினமும்‌ எழுதப்‌ பெற்ற 
மருந்தை வாங்கி, அதே போல உற்பத்தி தினமும்‌ முடிவு 
தினமும்‌ குறிக்கப்பட்ட நம்‌ உடம்புக்கு இடுகிறோம்‌. 
அதனால்‌ இது தாற்காலிகமேயொழிய நிரந்தரம்‌ இல்லை 
என்பது ஸ்பஷ்டமாகத்‌ தெரிகிறது. 


ஆக, கிணற்று விளிம்பின்‌ மரக்களையைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொள்வது மருத்துவரை நாடிப்‌ போவதுதான்‌. 


இதற்கிடை.யிலே ஆயிரமாயிரம்‌ தேனீக்கள்‌ 
கொட்டுகின்றனவே... அவை என்ன? அவைதான்‌ பந்து 
மித்ராதிகள்‌; உற்றார்‌ உறவினர்கள்‌ - “சுரீர்‌ சுரீர்‌' என்று 
பாதாதி கேசம்‌ நம்மைக்‌ கொட்டிக்‌ கொண்டே 
யிருப்பார்கள்‌. இத்தனைக்கு நடுவிலே நாம்‌ காணும்‌ 
அனந்தம்‌ என்பது ... அந்த: ஒரு துளிதேன்‌! அதைச்‌ 
சுவைத்து, “அடடா! என்ன இனிமை! என்ன மதுரம்‌.” 
என்று ஒருவர்‌ சொன்னால்‌ எப்படியிருக்குமோ அப்படித்‌ 
தான்‌ நாம்‌ அல்ப விஷயங்களிலே ஈடுபட்டு அவற்றைப்‌ 
பெரிதாக நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌... சாச்வதமான 
நித்யானந்தத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடியவன்‌ எம்பெருமான்‌ 
ஒருவன்தான்‌ என்று உணர்ந்து அவன்‌ திருவடியிலே ஈடுபட 
வேண்டும்‌. 


அல்பத்வம்‌, அஸ்திரத்வம்‌ என்ற இரண்டு 
துன்பங்களைச்‌ சொன்னேன்‌. அடுத்தது அக்க மூலத்வம்‌. 
ஒரு விஷயத்தை நாம்‌ அடையும்‌ முன்பு. அந்த முயற்சியில்‌ 
ஏற்படுகிற துக்கம்தான்‌ துக்க மூலதவம்‌. அவ்விஷயத்தை 
அடைந்த பிற்பாடு அதை அனுபவி ர்‌ ஏற்படக்‌ 
கூடியது துக்கமிச்ரத்வம்‌ என்கிற துக்கம்‌. அப்பொருளை 
இழந்த பிறகு அடைகிற துக்கம்‌ துக்கோதர்‌ கத்வம்‌. 
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எல்லோருக்குமே சுலபமாகத்‌ தெரியும்‌ - பொருளைச்‌ 
சம்பாதிப்பதற்கு முன்‌ ஏகப்பட்ட துக்கம்‌. ரொம்ப 
கஷ்டப்பட்டு, சிரமப்பட்டு உடம்பை வருத்தி, அந்தப்‌ 
பொருளை ஈட்ட வேண்டியிருக்கிறது. 


அந்தப்‌ பொருளை ஒவ்வொரு க்ஷணமும்‌ வைத்துக்‌ 
காப்பாற்றுவது எவ்வளவு துக்கத்தை - துன்பத்தை 
ஏற்படுத்துகிறது! பொருள்‌ போய்விட்டால்‌ எத்தனை 
துக்கம்‌! 

ஆகையினால்‌ பொருளானது பரமார்த்தம்‌ இல்லை. 
அன்னம்‌ பரமார்த்தமில்லை, தன்னைச்‌ சேர்ந்தவை 
பரமார்த்தம்‌ இல்லை... உலகிலே இப்படியே நாம்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டே போனோமானால்‌, எந்த வஸ்துவும்‌ 
பரமார்த்தமில்லை... எதை நாம்‌ தொட்டாலும்‌ இந்த 
மூன்றும்‌ இருந்து கொண்டேயிருக்கும்‌. பகவத்‌ விஷயத்தில்‌ 
மட்டும்தான்‌ இந்த மூன்று தோஷமுமில்லை. 

அதற்கும்‌ மேலே நாம்‌ பார்த்தோமானால்‌, 
இயற்கையாகவே பகவானை அனுபவிக்கக்‌ கொடுத்து 
வைத்தவர்கள்‌ நாம்‌... அந்த அனந்தானுபவம்‌ நமக்கு உண்டு 
அனால்‌ பிரகிருதி சம்பந்தத்தினாலே அந்த அனந்த 
அனுபவம்‌ நமக்கு விட்டுப்‌ போய்‌ விட்டது. அதை 
உணர்ந்து அவன்‌ திருவடியிலே நாம்‌ ஈடுபட வேண்டும்‌. 

இந்த பிரகிருதி சம்பந்தம்‌ சாஸ்வதம்‌ என்று 
நினைத்தோமானால்‌, இந்த உலகத்தில்‌ இருக்கக்‌ கூடியது 
பெரிதென்று நினைத்தோமானால்‌ அதனால்‌ ஏற்படக்‌ 
கூடியது துக்கம்தான்‌. ஆகையினால்‌, பிரகிருதி சம்பந்தத்தை 
அடியோடு ஒதுக்க வேண்டும்‌. 

ஆனந்தன்‌, ஆனந்தமயன்‌, அவன்‌... அவனை 
அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ வர 6 வண்டும்‌. 
அனால்‌, அதற்கு மேலே பாருங்கள்‌... சுவாபாவிகமாக, 
இயற்கையாக நாம்‌ அவனை அனுபவிக்கக்‌ கூடியவர்களாக 
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இருந்தாலும்‌ புண்ய - பாவங்கள்‌ அதற்குத்‌ தடையாக 
இருக்கின்றன. அந்தத்‌ தடையை நீக்கிக்‌ கொள்வதற்கும்‌ 
அவன்‌ திருவடியைத்தான்‌ பற்றிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 

இப்படி, புண்ய பாவங்களும்‌ துக்கம்‌, பிரகிருதி 
சம்பந்தமும்‌ துக்கம்‌. அனந்தத்துக்குத்‌ தடையாக இருக்கிற 
பிரகிருதி சம்பந்தம்‌ அக்கம்‌. இப்படி எல்லாமே துக்கமாக 
இருப்பதனாலே ஏழு தோஷங்கள்‌ அவற்றில்‌ இருக்கின்றன. 
அவற்றை அறவே தவிர்த்து, எம்‌ பெருமான்‌ திருவடியைப்‌ 
பற்றி, அவன்‌ வடிவழகிலே ஈடுபட்டு, அவனையே 
பூரணமாய்‌ அச்ரயித்து அவனையே வேண்ட வேண்டும்‌. 
'நீயே எனக்கு வேண்டும்‌; அதுதான்‌ சாஸ்வதம்‌!” என்று 
கேட்க வேண்டும்‌. 


“அக்னியே, நீ என்னை முன்னுக்கு அழைத்துச்‌ செல்‌ ' 
என்ற பிரார்த்தனை வேதத்தில்‌ வருகிறது... அப்படி 
யென்றால்‌ என்ன... !” உபநிஷத்‌ சொல்கிறது: 

“எவனுக்கு அக்னியானது சரீரமாக இகுக்கிறதோ. 
எவனுக்கு வாயுவானது சரீரமாக இருக்கிறதோ...” என்று 
இப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே போய்‌ “அக்னிக்கு 
அந்தர்யாமியானவன்‌ பகவான்‌" என்கிறது. 

ஆகையினாலே இங்கே “அக்னி” யே! என்று 
அமைத்தோமானால்‌ பகவானையே குறிக்கிறது. 

விஜயநகர சமஸ்தானத்தைச்‌ சேர்ந்த வித்யாரண்யர்‌, 
சுவாமி தேசிகனுடைய உயர்ந்த பாண்டித்யத்தைப்‌ பார்த்து, 
“இந்த விஜயநகர சமஸ்தானத்திலே ஆஸ்தான 
வித்வானாகத்‌ தாங்கள்‌ இருக்க வேண்டும்‌' என்று கேட்டு 
எழுதினார்‌. 

அதற்கு சுவாமி தேசிகன்‌ பதில்‌ எழுதினார்‌. 

; லை! 
ரு .. பூமியிலே ஒரு மூலை. பப 100217. 
வரியான லல 00 பெரிய சக்ரவர்த்தி என... 
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மனத்திலே கர்வங்‌ கொண்டிருக்கும்படியான ஒரு 
சாமான்ய அரசனை நான்‌ பாட மாட்டேன்‌. சமஸ்த 
ஐச்வர்யமும்‌ அவன்‌ திருவடியே எனக்குத்‌ தரும்‌ என்பதால்‌ 
மானுடனைப்‌ பாடேன்‌... என்று சொல்லி விட்டார்‌! 


“வயிறு என்ன வயிறு அது! அந்த வயிற்றுக்காக 
ஒருத்தரைப்‌ போய்‌ இந்திரன்‌ - சந்திரன்‌ என்று 
இல்லாததையும்‌ பொல்லாததையும்‌ சொல்லி பல்‌ 
வரிசையைக்‌ காட்ட மாட்டேன்‌' என்று சொல்லி விட்டார்‌! 


உஞ்ச விருத்தி, அஜகர விருத்தி என்று 
சொன்னேவில்லையா...? அதைப்‌ போல்‌ இன்னொரு 
வகையான ஜீவனமும்‌ உண்டு: 


சிலம்‌ என்றால்‌ அறுவடையான நிலத்திலே 
சிந்தியிருக்கிற தானியம்‌. அதைச்‌ சிறு பறவைகளெல்லாம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டு போய்ச்‌ சாப்பிடும்‌. இப்படிக்‌ கழே 
விழுந்தவற்றைச்‌ இரட்டி எடுத்துப்‌ போய்‌, அதைச்‌ 
சமைத்துச்‌ சாப்பிடுவார்கள்‌ மகான்கள்‌. ஒருத்தரிடம்‌ போய்‌ 
கை நீட்டிக்‌ கேட்க மாட்டார்கள்‌. 

“அந்த ஒரு பிடி சாதம்‌ பசியைத்‌ தணிக்கப்‌ 
போதாதோ? ஒரு முழம்‌ துணிமானசம்ரக்ஷணத்துக்குப்‌ 
போதாதா...? அதை விடுத்து, அதற்காகப்‌ பலரிடத்தில்‌ 
போய்‌ யாசிக்க வேண்டுமா...?” 

அதனால்‌ “எம்பெருமானைத்‌ தவிர, வேறு எதையும்‌ 
நாட மாட்டேன்‌. நானாக சம்பாதித்தது எதுவுமில்லை; என்‌ 
பூர்வர்கள்‌ வைத்தது எதுவுமில்லை, சர்வ லோக 
பிதாமகரான பிரும்மா, யஜ்ஞம்‌ பண்ணுகறைபோது அந்த 
வபா ஹோமத்தில்‌ தோன்றினானே அத்திகிரி வரதன்‌... 
அந்த வரதன்‌ தவிர வேறு ஐச்வர்யம்‌ எனக்கு வேண்டாம்‌' 
என்று சொல்லி விட்டார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 

சுவாமி தேசிகளின்‌ வைராக்கியத்துக்கு எடுத்துக்‌ 
காட்டாய்‌ ஒரு வரலாறு சொல்லுவது உண்டு: அவர்‌ வீதி 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி * 577 


வலம்‌ வருகிறபோது ஒரு கிரஹத்திலே - தனிகனுடைய 
கிரஹத்திலே - தங்கத்தால்‌ அரிசி பண்ணி அவர்‌ மடியிலே 
கொட்டி விட்டார்கள்‌ ! ஏற்கெனவே சில இடங்களில்‌ அரிசி 
விழுந்திருந்து. இந்த சுவர்ண அரிசி விழுந்தவுடனே 
பார்த்தார்‌... ஐயோ! பகவானுக்கு நைவேத்தியம்‌ பண்ண 
வேண்டிய அரிசியிலே புழுவைக்‌ கொட்டி விட்டீர்களே! 
என்று அதை அங்கேயே, அந்த வீட்டு வாசலிலேயே 
சேர்த்து விட்டார்‌! 

அப்படிப்பட்ட வைராக்கிய சீலர்‌ அவர்‌ என்றால்‌ 
அவர்‌ மனைவியும்‌ அவருக்குச்‌ சமமான வைராக்கியத்‌ 
துடன்‌ வாழ்ந்தவர்‌... வேறு கிரகங்களில்‌ சுவாமி அரிசி 
சேர்த்துக்‌ கொண்டு போய்‌ அவளிடம்‌ தந்தபோது என்ன 
கேட்டாள்‌ தெரியுமோ...? 


எ SA 1X 
Z| / J Ny த, 


4 A | த்‌ 
a வி்டீ உட டக ்‌ ர 


தால்‌ 


WA A 


சுவாமி தேசிகன்‌ தம்‌ மனைவியிடம்‌ கொண்டு 
போய்க்‌ கொடுத்த அரிசியிலே அவள்‌ கல்‌ - மண்‌ நீக்கச்‌ 
சுத்தம்‌ செய்தாள்‌. 

எப்போதுமே பகவானுக்கு நிவேதனம்‌ பண்ணுவதற் 
லாக சமைக்கும்‌ பொருள்களைச்‌ சுத்தப்படுத்தி, சோதிப்பது 
வழக்கம்‌. 

சாப்பிட உட்கார்ந்த பிறகு இலையிலே கல்‌ வந்து 
விழுந்தால்‌ அந்த நேரத்திலே பத்னியிடம்‌ கேட்கக்‌ கூடாது. 
ஏனென்றால்‌, அது ஏற்கெனவே பகவானுக்கு 
நிவேதனமான பதார்த்தம்‌. அவனுக்குக்‌ கல்லோடு 
சமைத்துப்‌ போட்டுவிட்டு நாம்‌ மட்டும்‌ சாப்பிடும்போது 
குறை சொல்லி, கேள்வி கேட்கலாமா...? இதைத்‌ 
தவிர்க்கணும்‌ என்றால்‌ பதார்த்தங்களை சுத்தம்‌ செய்து 
சமைக்க வேண்டும்‌. அப்படிச்‌ சுத்தம்‌ செய்யப்‌ 
பறிசோதிக்கிற போதுதான்‌ சுவாமி தேசிகனின்‌ மனைவி 
அரிசியிலே ஒரு ஸ்வர்ண அரிசியைக்‌ கண்டெடுத்தாள்‌. 

அதைக்‌ கொண்டு போய்‌... சுவாமி நின்று 
கொண்டிருந்தார்‌... அவரிடம்‌ போய்க்‌ காட்டினாள்‌. “இது 
என்ன...?” என்று கேட்டாள்‌. 


அது புழு! அதை வெளியிலே 
சொல்லிவிட்டார்‌ அவர்‌. 


4௨ 


தள்ளு 1 என்று 


சுவாமி தேசிகன்‌, தங்கத்தைப்‌ 


புமுவாக மதத்தார்‌. 
சுவாமியின்‌ மனைவியோ தங்கத்‌ திக்கிறார்‌ 


தைப்‌ பார்த்து, “இ 
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என்ன” என்று கேட்கிறார்‌! எப்படிப்பட்ட தம்பதி 
பாருங்கள்‌ ! 

இதே சுவாமி தேசிகன்தான்‌ ஒரு பிரும்மசாரிக்காகப்‌ 
பிரார்த்தனை பண்ணி மஹாலக்ஷ்மியை ஸ்தோத்திரம்‌ 
பண்ணி - தனத்தை வரவழைத்துக்‌ கொடுத்தார்‌. 
அப்படியே கொட்டியது ஐச்வர்யம்‌! 

“வாக்கசைந்தால்‌ நாடசையும்‌' என்கிற மாதிரி, 
சுவாமிதேசிகன்‌ வாக்கிலே மஹாலக்ஷ்மி தாண்டவ 
மாடினாள்‌. ்‌ 
அப்படிப்பட்ட வைராக்ய விதியுடனிருந்தவர்‌ 
சுவாமி தேசிகன்‌. 

வித்யாரண்ய சுவாமியும்‌ சிறந்த ஞானி. வேதத்துக்கு 
பாஷ்யம்‌ எழுதினார்‌. சிருங்கேரி பீடத்தை அலங்கரித்தார்‌. 

அந்த வித்யாரண்யர்‌ என்ன பண்ணினார்‌? 
மஹாலக்ஷ்மி பிரத்யக்ஷமானாள்‌. “என்ன வேண்டும்‌?” என்று 
கேட்டாள்‌. 

“ஐச்வர்யம்‌!” என்றார்‌ இவர்‌. அதற்கு மஹாலக்ஷ்மி 
சொன்னாள்‌: “இந்த ஜன்மாவிலே ஐச்வர்யத்தை 
அடைவதற்கு இல்லை... அடுத்த ஜன்‌. மாவிலேதான்‌ 
உனக்குக்‌ கிடைக்கும்‌” என்றாள்‌. 

உடனே அவர்‌ யோசனை பண்ணினார்‌. அடுத்த 
ஜன்மா என்றால்‌ ரொம்பக்‌ காலம்‌ பொறுத்திருக்க 
வேண்டுமே. இப்போதே அடுத்த ஜன்மாவை வரவழைக்க 
வேண்டும்‌ என்று தீர்மானம்‌ பண்ணினார்‌. உடனே 
சன்யாசம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டுவிட்டார்‌! 

சன்னியாசம்‌ என்பது இரண்டாவது ஜன்மா. அது 
புனர்‌ ஜன்மா. அதனால்தான்‌ சாதுர்மாஸ்ய இம தட்ட 
கணக்கு பண்ணப்படுறெது. “ஐந்து சங்கல்பம்‌ ஆயிற்று. அறு, 
அல்லது ஏழு' என்று சொல்வார்கள்‌. சங்கல்பம்தான 


த 


A 
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அவர்களுக்கு வயது. அதனால்‌, அந்த அடிப்படையிலே 
தான்‌ பெரியவர்‌ - சின்னவர்‌ என்று நிர்ணயம்‌ 
செய்யப்படுகிறது. சாதுர்மாஸ்ய சங்கல்பத்தை அதிக முறை 
செய்து கொண்டவர்களை, சங்கல்பம்‌ குறைவாக அன 
சன்னியாசிகள்‌ வணங்க வேண்டும்‌. 


இப்படியிருப்பதால்‌, வித்யாரண்யர்‌ என்ன 
பண்ணினார்‌, அடுத்த ஜன்மா அடைவதற்காக வேண்டி, 
சன்னியாசம்‌ வாங்கிக்‌ கொண்டு விட்டார்‌. மறுபடியும்‌ 
மஹாலக்ஷ்மியைப்‌ பிரார்த்தனை பண்ணினார்‌. லக்ஷ்மி 
மறுபடியும்‌ பிரத்யக்ஷமானாள்‌. “என்ன வேண்டும்‌?” என்று 
கேட்டாள்‌. 

“ஐச்வர்யம்‌” என்றார்‌ இவர்‌. 
அடுத்த ஜன்மாவில்தானே தருவதாகச்‌ 


\ 
“இதோ வந்து விட்டதே, அடுத்த ஜன்மா...” என்று 
காஷாயத்தைத்‌ தூக்கிக்‌ காண்பித்தார்‌. 

ப மஹாலக்ஷ்மி அச்சர்யப்பட்டாள்‌. ரொம்ப 

சந்தோஷம்‌ அவளுக்கு... 'இப்போதே கொடுத்தேன்‌” என்று 

ஐச்வர்யத்தை வாரிக்‌ கொடுத்து விட்டாள்‌! அப்படியே 

கொட்டுகிறது ஐச்வர்யம்‌... 
“நான்‌ போய்விட்டு 


வரட்டுமா?...”” என்று 
மஹாலக்ஷ்மி கேட்டாள்‌. 


“நன்றாகப்‌ போய்விட்டு வரலாம்‌...” என்றார்‌. 
வெறுமே போ” என்று சொல்லக்‌ கூடாது மஹாலக்ஷ்மியை ! 
மஹாலக்ஷ்மி போன பிற்பாடு 
முழுவதையும்‌ பார்த்தார்‌. “ஐயோ! 
கேட்டு விட்டேனே...' என்று வருத்தப்‌ 
“இப்போது இருக்கிற 


்‌ சன்யாஸாசிரமத்திலே 
இதையெல்லாம்‌ கையாலேயே தொடக்‌ னத 


அந்த ஐச்வர்யம்‌ 
தெரியாத்தனமாகக்‌ 
பட்டார்‌. 
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எதற்காகக்‌ கேட்டோம்‌! அப்போது கேட்டோமென்றால்‌ 
அது வேறு ஆசிரமம்‌. சன்னியாஸாசிரமத்தில்‌ திரவியத்தைக்‌ 
கையால்‌ தொடலாமா! ஐச்வர்யத்தைத்‌ தொடலாமோ...! 
என்று மனம்‌ வருந்தினார்‌. 

சன்னியாசிகள்‌ தாரு பாத்திரத்தைத்தான்‌ - 
(கட்டையினால்‌ அன பாத்திரம்‌) - கையிலே வைத்துக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. அதைத்தவிர மற்றதையெல்லாம்‌ 
தொடுவதற்கே இல்லை... ்‌ 


'இதைப்‌ போய்த்‌ தொடும்படியாகி விட்டதே' என்று 
யோசித்துப்‌ பார்த்தார்‌ வித்யாரண்யர்‌. 

ராஜ சன்னியாசிகள்‌ இருக்கிறார்கள்‌ என்றால்‌, 
பகவானை அராதனை பண்ணும்‌ படியான பொறுப்பு 
அவர்களுக்கு இருக்கிறது. அந்தப்‌ பொறுப்பிலே அந்தப்‌ 
பாத்திரங்களை அவர்கள்‌ தொடலாம்‌. ஆனால்‌ 
சாமான்யமாக சன்னியாஸாசிரமத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டால்‌ இந்த மாதிரியான வஸ்துக்களைத்‌ 
தொடுவதற்கில்லை என்கிறது சாஸ்திரம்‌. 


பார்த்தார்‌ வித்யாரண்யர்‌... அந்த திரவியத்தைக்‌ 
கொண்டு, மாலிக்‌ கஃபூரூடைய படைகளினால்‌ 
சிதிலமடைந்த கோயில்களையெல்லாம்‌ புதுப்பித்தார்‌. அது 
தவிர, ஹரிஹர - புக்கர்‌ ஸ்தாபனம்‌ பண்ணிய அந்த 
விஜயநகர சமஸ்தானத்திலே ஏகப்பட்ட திரவியத்தைச்‌ 
செலவழித்து, அதையெல்லாம்‌ விசேஷமாக நடத்தினார்‌. 
வேதத்துக்கு பாஷ்யம்‌ எழுதினார்‌. சிருங்கேரி பீடத்தை 
அலங்கரித்து அங்கு விசேஷமாக திருவாராதனை 
பூஜைகளெல்லாம்‌ பண்ணினார்‌. 

சிருங்கேரி பீடத்திலே பிரும்மாண்டமான 
சாலிக்ரொமம்‌ உண்டு. அந்த சாலிக்கிராம : மூர்த்திக்கு 
நரசிம்ஹ ஜயந்தியின்‌ போது அபிஷேகம்‌ பண்ணுவதைப்‌ 


582 4 முக்கூர்‌ லக்ஷமிநரசிம்மாச்சார்யார்‌ 


பார்க்க ரொம்ப அழகாக இருக்கும்‌. அப்படி விசேஷமாக 
அவர்‌ பண்ணினார்‌. 


இந்த மாதிரி, சுவாமி தேசிகனைப்‌ போல்‌, 
வித்யாரண்யருக்கும்‌ மஹாலக்ஷ்மி பிரத்யட்சமாகி 
யிருக்கிறாள்‌. அதே மாதிரி, அதி சங்கரரும்‌ துவாதசி 
அன்றைக்கு அந்த கிரகத்தினுடைய தாரித்ரியத்தைப்‌ 
போக்குவதற்காக, கனகதாரா ஸ்தோத்திரம்‌ மூலமாக 
விசேஷமாக மஹாலக்ஷ்மியை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணி, 
கனகவர்ஷம்‌ பொழியச்‌ செய்தார்‌. 


இப்படி கனகதாரா ஸ்தோத்திரம்‌, வித்யாரண்யர்‌ 
பண்ணிய ஸ்ரீஸத்வம்‌; சுவாமி தேசிகன்‌ பண்ணிய ஸ்ரீ ஸ்துதி 
- இவை மூன்றுமே அடியேனுக்கு நன்றாகத்‌ தெரியும்‌... 
பித்தியம்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌; ஆனால்‌ 
ுச்வர்யம்‌ கொட்ட மாட்டேன்‌ என்கிறது! 


காரணம்‌, இதிலே சொப்பிரயோஜனம்‌ (சுய 
பிரயோஜனம்‌) - நமக்கென்று கேட்டஇுநோம்‌. கல்மஷம்‌ 
கலந்திருக்கிறது...! அதனால்‌ நம்‌ பிரார்த்தனை சரியில்லை 
என்று தெரிகிறது. 


ஆனால்‌ அந்தப்‌ பெரியவர்கள்‌ பண்ணியதெல்லாம்‌ 
லோக கல்யாணார்த்தமான செயல்கள்‌. உலகுக்காகப்‌ 
பிரார்த்தித்தார்கள்‌; கொட்டியது! 


நமக்குக்‌ கொட்டவில்லை என்பதால்‌, நம்‌ 
பிரார்த்தனை சரியில்லை என்று ஏற்படுகிறதல்லவா! 


மஹா நிபுணரான வித்யாரண்யர்‌, விசேஷமாக அந்த 
விஜயநகர சமஸ்தானத்திலே இருந்து சுவாமி தேடெகெனுக்கு 
எழுதினார்‌. ஆனால்‌ வைராக்கியத்தனாலே சுவாமி 
தேசிகன்‌ உஞ்ச விருத்தி பண்ணும்படியான அந்த 
வழியிலேயிருந்து மாறி சமஸ்தான அழைப்பை 
ஏற்கவேயில்லை. 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $ 58 
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அப்படிப்பட்ட சுவாமி தேசிகனுக்கு சமஸ்த 
ஐச்வர்யமும்‌ கொட்டிற்று! 

அகையினாலே, நாம்‌ ஐச்வர்யத்தைப்‌ பிரார்த்திக்க 
வேண்டுமானால்‌, அதையும்‌ அக்னியிடத்திலே பிரார்த்திக்க 
வேண்டும்‌. வைராக்கியத்தைப்‌ பிரார்த்திக்க வேண்டு 
மானால்‌, அதையும்‌ அக்னியினிடத்திலே பிரார்த்திக்க 
வேண்டும்‌. 

ஹே அக்னே! நல்ல வழியிலே என்னை அழைத்துச்‌ 
செல்‌ - முன்னுக்கு அழைத்துச்‌ செல்பவனே உயர்ந்த 
ஐச்வர்யங்களை நீ எனக்குக்‌ கொடுப்பாய்‌ - 
சன்மார்க்கத்திலே என்னை அழைத்துக்‌ கொண்டு போ... நீ 
வித்வான்‌! சமஸ்தத்தையும்‌ உணர்ந்தவன்‌; இந்த 
உலகத்திலே இருக்கும்படியான கஷ்ட நஷ்டங்கள்‌ 
அனைத்தும்‌ உனக்குத்‌ தெரியும்‌ - அதனால்‌, என்னை நல்ல 
வழியிலே நீ அழைத்துக்‌ கொண்டு போ... அதற்கும்‌ மேலே 
பாபக்‌ கூட்டங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ எங்களிடமிருந்த 
போக்கடிப்பாய்‌! 

- கவனிக்க வேண்டும்‌! “பாபம்‌” என்று சொல்லாமல்‌ 
பாபக்‌ கூட்டங்கள்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. பாபக்‌ 
கூட்டங்கள்‌ என்றால்‌ ஏற்கெனவே பண்ணிய பாபம்‌, 
இப்போது பண்ணிக்‌. கொண்டிருக்கிற பாபம்‌, இனி 
பண்ணப்‌ போகிற பாபம்‌... என்று எல்லாவற்றையும்‌ 
சேர்த்துச்‌ சொன்னது. 

பாபக்‌ கூட்டங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ எங்களிடமிருந்து 
போக்கடிப்பாய்‌, ஹே அக்னியே! 

இப்படி நீ பண்ணும்படியான பாத அரு 
பிரதியுபகாரமாக நான்‌ என்ன ப்பை CA ! ஹே 
அக்னி பகவானே! நம: என்று சொல்வதற்கு மேலாக 
என்னால்‌ என்ன பண்ண முடியும்‌? 

நம: என்று சொல்வேன்‌. வேறொன்றும்‌ அறியேன்‌. 
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இந்த நம: சப்தம்‌ வைகுண்டத்திலேயும்‌ ஒலிக்கிறது. 
வைகுண்டத்திலே நித்ய சூரிகள்‌, முக்தாத்மாக்கள்‌ 
எல்லோருமே நம: நம: என்று சொல்கிறார்கள்‌. 


நம: என்ற பதம்‌ இருக்கிறது பாருங்கள்‌... அது ரொம்ப 
உயர்ந்தது! வைகுண்டத்திலேயும்‌ பகவானைப்‌ பார்த்து நம: 
நம: என்கிறார்களாம்‌. 

அதனால்தான்‌ பிள்ளை லோகாசார்யார்‌, மணவாள 
மாமுனிகள்‌ போன்ற ஆசார்யர்கள்‌ எல்லாரும்‌ நம: என்று 
சொன்னாலே போதும்‌ என்கிறார்கள்‌. விழுந்து சேவிக்கக்‌ 
கூட வேண்டியதில்லை. 


நம: என்று சொன்னாலே, பகவான்‌ ஓடோடி வந்து 
விடுவான்‌. “ஓ இவனுக்கு நம: என்று சொல்ல வருநெதே' 
என்று பூரிப்பான்‌. நம: என்ற சொல்லையே பொறுக்க 
மாட்டானாம்‌ பரமாத்மா. அதுவே அவனுக்கு 
பளுவாகிவிடுமாம்‌. அப்படியானால்‌ அவை 


ன விழுந்‌ 
சேவித்தால்‌ எப்படியிருக்கும்‌ என்று நினைத்துப்‌ லன்‌. 


“நம: என்று சொல்வதன்‌ மகிமை என்னவென்று 
பார்த்தோம்‌. இந்த மகிமையைத்தான்‌ ஈசாவாச்ய உபநிஷத்‌ 
சொல்கிறது. 

விஷ்ணு சஹஸ்ரநாம பாஷ்யத்தில்‌ என்ன 
சொல்லியிருக்றெது...? “உபநிஷத்‌ அளவுக்குச்‌ சென்று 
புத்தியைப்‌ போட்டுக்‌ குழப்பிக்‌ கொள்ள வேண்டாம்‌. சர்வ 
வியாபியாக பகவான்‌ எங்கும்‌ இருக்கிறான்‌. ஒன்று நீங்கள்‌ 
பண்ணுங்கள்‌ - ஸ்ரீ விஷ்ணவே நம:, விஷ்ணுவின்‌ 
பொருட்டு, எங்கும்‌ பரவியிருக்கும்படியான அவன்‌ 
பொருட்டு நம: என்று சொல்லுங்கள்‌. புஷ்பத்தை எடுத்து 
அர்ச்சனை பண்ண வேண்டும்‌ என்பதுகூட இல்லை. 
விஷ்ணவே நம: என்று சொன்னாலே போதுமே... எங்கும்‌ 
இருக்கும்படியானவனுக்கு நம: என்று சொல்ல வைக்கிறது 
விஷ்ணு சஹஸ்ர நாமம்‌' என்று சொல்கிறது அந்த பாஷ்யம்‌. 
ஈசாவாச்ய உபநிஷத்‌ பதினெட்டு மந்திரங்களையும்‌ 
பதினெட்டு மந்திரங்களின்‌ சாரமான விஷயத்தையும்‌ 
விவரிக்க, பதினெட்டு அத்தியாயங்கள்‌ பேச வேண்டி. 
யிருக்கிறது. எழுநூறு சுலோகங்கள்‌ சொல்ல 
வேண்டி யதாயிருக்கிறது. அனால்‌ பீஷ்மாசார்யார்‌ அதை 
ஒரே ஒரு பதத்திலே சொல்லி விட்டார்‌. 


விஷ்ணு:! 


விஷ்ணுவை 
கிடைக்கும்‌. பகவத்‌ 


விவரித்தால்‌ பகவத்கீதை மொத்தமும்‌ 
இதையை விவரித்தால்‌ ஈசா வாச்ய 
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உபநிஷத்‌ மட்டுமில்லை... அத்தனை உபநிஷத்களும்‌ 
கீதையில்‌ அடக்கம்‌. 

அதனால்‌ விஷ்ணவே நம: என்று சொல்லி, பலனை 
சுலபமாக அடைந்து விடலாமே... 


அதனால்தான்‌, அணைகிற நெருப்பைப்‌ 
போலிருக்கும்‌ பீஷ்மரைக்‌ காண்பித்து பரமாத்மா அவரிடம்‌ 
போகச்‌ சொல்கிறார்‌ தர்ம புத்திரரை...'அவரிடத்திலே 
போய்‌ தர்மத்தைக்‌ கேளு, கேளு... என்று அனுப்பி 
வைக்கிறார்‌ பரமாத்மா. 


அப்போது அசார்யர்களுக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வருகிறது... 
பகவானே இருக்கிறபோது வோறொருத்தரிடம்‌ ஏன்‌ 
போய்க்‌ கேட்கச்‌ சொல்கிறான்‌ ? 


உலகத்திலே பகவான்‌ இருந்தால்‌ மட்டுமே 
பிரயோஜனமில்லை. பகவானை விளங்கச்‌ செய்யக்கூடிய 
ஆசார்ய புருஷர்கள்‌, மகான்கள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
அவர்கள்தான்‌ அவனைக்‌ காட்டித்‌ தரக்‌ கூடியவர்கள்‌ 
மேலும்‌, “என்‌ திருவடியே பற்று; என்‌ திருவடியே பற்று” 
என்று அவனே சொல்லிக்‌ கொள்வதானால்‌ கேட்க 
நன்றாகயிராது. 


யாராவது வந்தால்‌, “என்னை சேவியுங்கள்‌; நீங்கள்‌ 
வருவீர்கள்‌ என்று எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டேயிருந்தேன்‌... 
முதலில்‌ எட்டு தடவை நமஸ்காரம்‌ பண்ணுங்கள்‌” என்று 
நாம்‌ பேசினோமானால்‌ “என்ன பத ட்‌ 
நமஸ்காரத்தைக்‌ கேட்டுக்‌ கேட்டு வாங்கிக்‌ கொள்கிறாரே' 
என்று தப்பாக எண்ணத்‌ தோன்றாதோ...? 

அதனால்தான்‌, அவன்‌ திருவடி பற்ற வேண்டும்‌ 
என்பது மகான்கள்‌ மூலமாக நமக்குச்‌ சொல்லப்படுஇறைது. 

அண்டாள்‌ அப்படிச்‌ சொல்லித்‌ தருகிறாள்‌: * 
நாராயணனே நமக்கே பறை தருவான்‌...” “அதோ 
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இருக்கிறானே, அவன்‌ தாளைப்‌ பற்று,' என்று மகான்கள்‌ 
சொல்லித்‌ தருகிறார்கள்‌. 
அதனால்தான்‌ பகவானும்‌ பீஷ்மாசார்யரைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டினான்‌. 


“விஷ்ணவே நம:' என்றால்‌ உபநிஷத்‌ சாரம்‌ அதிலே 
அடங்கியிருக்கிறது. அதை சுலபமாகச்‌ சொல்லக்கூடிய 
ஏழை, எளியவர்‌, பாமரர்‌ அனைவருக்கும்‌ அந்த திவ்யமான 
அனுக்கிரஹம்‌ கிடைக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகவே, 
எங்கும்‌ பரவியிருக்கிற பரமாத்மா சஹஸ்ர நாமத்திலே, 
அந்த இரண்டாவது திருநாமத்திலே பரிபூரணமாக 
நித்யவாஸம்‌ பண்ணுகிறான்‌. 

கோயிலில்‌ எப்படி விக்ரஹத்திலே இருக்கிறானோ, 
அவதார காலத்திலே எப்படி ரூபத்தோடு வந்தானோ, 
அந்தர்யாமியாக ஹ்ருதயத்துக்குள்ளே இருக்கிறானோ, 
அந்த மாதிரி இந்த விஷ்ணு சப்தத்தினுள்ளே எப்பொழுதும்‌ 
(இருந்து கொண்டேயிருக்கிறான்‌ என்பதை நாம்‌ உணர 
வேண்டும்‌. 


கர்ம காண்டமாயிருந்தாலும்‌ சரி, பிரும்ம காண்டம்‌, 
ஞான காண்டம்‌ என்று சொல்லும்படியான உபநிஷத்‌ 
பாகமாயிருந்தாலும்‌ சரி... இரண்டிலேயும்‌ அவனுடைய 
பெருமை விசேஷமாகக்‌ காட்டித்‌ தரப்படுகிறது. 


ஷமாக ஆச்ரயிக்கத்‌ தக்கவன்‌. அவன்‌ 
டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டோமே 
யானால்‌, சர்வ இடுக்கண்களும்‌ - நம்மை இழி வரக்‌ 
கூடிய அனைத்துத்‌ துன்பங்களும்‌ பொடிப்‌ பொடியாகி 
விடும்‌. துர்தேவதைகளெல்லாம்‌ ஓடி வடு “விஷ்ணு 
என்று சொன்னாலே, துர்தேவதைகளெல்லாம்‌ அகன்று, 
சாத்விக தேவதைகளெல்லாம்‌ அருகிலே ஓடி வரும்‌. 


அவன்‌ விசே 
திருவடியை கெட்‌ 
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விஷ்ணு என்ற நாமத்தைக்‌ கேட்டால்‌ அசரர்க 
ளெல்லாம்‌ ஓடியே போய்விடுகிறார்கள்‌. தேவதைக 
ளெல்லாம்‌ வணங்கி நிற்கிறார்களாம்‌ ! விரோதிகளெல்லாம்‌ 
இருக்கும்‌ இடம்‌ தெரியாமல்‌ ஓடி. விடுகிறார்களாம்‌. 
நம்மிடத்திலே இருக்கும்படியான அந்தரங்கச்‌ சத்ருக்களான 
இந்த்ரியங்களெல்லாம்‌ கட்டுக்‌ கோப்புக்குள்ளே அடங்கி 
நிற்கும்‌! 

அவனுக்கான யஜ்ஞத்தைப்‌ பண்ணும்‌ போதுகூட, 
ஹே விஷ்ணு, இந்த யஜ்ஞம்‌ நடக்க வேண்டுமானால்‌ நீ 
துஷ்ட பிரகிருதிகளை யெல்லாம்‌ ஒட்ட வேண்டும்‌. 
ஏனென்றால்‌ யஜ்ஞம்‌ நடக்கிறது என்றால்‌ சாத்விகர்களை 
விட துஷ்டர்கள்தான்‌ அதிகமாக வருவார்களாம்‌! - 
சாஸ்திரமே இப்படிச்‌ சொல்கிறது! துஷ்டர்களான 
தேவதைகள்‌ வருவதோடு இல்லாமல்‌; இதிலே 
எங்கேயாவது தப்பு நடக்கிறதா...? என்று பார்த்துக்‌ 
கொண்டேயிருக்கும்‌... தப்பு நடந்தால்‌, ஒரு குதி 
குதிக்குமாம்‌! யஜ்ஞத்தை ரொம்ப ஜாக்கிரதையாகப்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌. அந்த துர்‌ தேவதைகளையெல்லாம்‌ ஓட 
அடிக்க வேண்டும்‌. 

“விஷ்ணு” என்று சொன்னாலே அந்த துஷ்ட 


தேவதைகளெல்லாம்‌ இருக்கிற இடம்‌ தெரியாமல்‌ ஓடிப்‌ 
போய்‌ விடுமாம்‌. 


_. ஹோம குண்டத்தைச்‌ சுற்றி தர்பங்கள்‌ போடப்படும்‌. 
முப்பத்து முக்கோடி தேவர்களும்‌ அதிலே வந்து 
உட்காருகிறார்கள்‌... 


ஹோமம்‌ ஆரம்பிக்கிறபோது 
பிரார்த்தித்து, சரஸ்வதியைப்‌ பிரார்த்தித்து, தே 
பிரார்த்தித்து, “இந்த யக்ஜத்தை அறம்பிக்‌ 
முறையிலே இதை நடத்திக்‌ கொடுக்க வே, 
பிரார்த்திக்க வேண்டும்‌. 


அதிதியைப்‌ 
வதைகளைப்‌ 
கிறேன்‌. நல்ல 
ண்டும்‌ என்று 
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சுற்றிலும்‌ போடப்பட்ட தர்பம்‌ இருக்கிறதே... 
முப்பத்து முக்கோடி தேவர்களுக்கும்‌ அது ஆசனமாக 
இருக்கிறது. அவர்களெல்லாம்‌ வந்து உட்காருகிறார்கள்‌. 
இந்த அக்னி பிரகாசிக்கிறது. 

அடுத்து, தர்பங்களுக்கு வெளியிலே, நம்‌ 
கண்ணுக்குப்‌ புலப்படாமல்‌, தேவ கணங்களுக்குப்‌ பிறகு 
பூத கணங்கள்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறார்கள்‌. அதைத்‌ 
தாண்டித்தான்‌ மனுஷ்ய கணமான நாம்‌ உட்கார்ந்திருக்‌ 
கிறோம்‌. 

இப்படி வரிசையாக, மனுஷ்ய கணம்‌, பூத கணம்‌, 
தேவ கணம்‌, அக்னி... ஹோமம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டே 
யிருக்கிறபோது க்ஷ்ரான்னம்‌ எடுத்துப்‌ பண்ணுகிறோம்‌ 
என்று வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌... அதை தேவதை 
களெல்லாம்‌ சுவீகரிக்கிறார்கள்‌. இந்த பூத கணங்‌ 
களெல்லாம்‌ அப்படியே பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றன. 


அக்னி குண்டத்தலே ஹோமம்‌ பண்ணுகிறாரே, 
அவர்‌ கையைக்‌ கொஞ்சம்‌ தடுத்து விடுகிறதாம்‌. பூத கணம்‌! 
அந்த க்ஷீர ஈன்னம்‌ அக்னியிலே விழாமல்‌ அந்த தர்பத்தைத்‌ 
தாண்டி, வெளியிலே விழுந்து விடும்‌! வெளியே விழுந்த 
உடனே அந்த பூத கணங்கள்‌ அதை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
ஓடியே போய்விடும்‌! அதற்கப்புறம்‌ வராது! இப்படி 
பூதகணங்களுக்காக விட்டுக்‌ கொடுத்தால்‌,, அப்புறம்‌ 
அழகாக ஹோமம்‌ நடக்கும்‌. 

எதிரிலே உட்கார்ந்திருந்தவர்‌ என்ன பண்ணினார்‌... 
வெளியே விழுந்த க்ஷ்ரான்னத்தை எடுத்து அக்னியிலே 
போட்டார்‌! போட்டவுடனே என்ன ஆயிற்று...? யஜ்ஞமே 
கெட்டுப்‌ போய்‌ விட்டது அப்படிக்‌ கெட்டுப்‌ போனால்‌ 
மறுபடியும்‌ ஆரம்பித்துத்தான்‌ யஜ்ஞம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
பூத கணங்களுக்காகக்‌ கொஞ்சம்‌ 


அகையினாலே 0 2 
டுகிறது என்கிற ஞானத்தோடு 


விட்டுக்‌ கொடுக்கப்ப 
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ஹோமம்‌ பண்ணுகிறவரும்‌ பண்ண வேண்டும்‌; 
சுற்றியிருக்கிறவர்களும்‌ அதை அனுசரிக்க வேண்டும்‌. 

இன்றைக்கும்‌ அரணிக்‌ கட்டையைக்‌ கடைந்து அக்னி 
உண்டாக்கி யஜ்ஞம்‌ செய்யப்‌ படுகிறது. முன்காலத்தில்‌ 
மந்திர சப்தத்தினாலேயே அக்னி உண்டாக்கினார்கள்‌. 
இன்றைக்கு அது நடக்காது. அதனால்‌ அடுத்த பட்சமாக 
அரணி கடைதல்‌! அப்படிக்‌ கடைந்து சீக்கிரமாக அக்னி 
உற்பத்தியானால்‌ பகவத்‌ அனுக்கிரஹம்‌ இருக்கிறது என்று 
அர்த்தம்‌! மங்களமான என்ணத்தோடு, அக்னி சீக்கிரம்‌ 
உண்டாக வேண்டும்‌ என்று பிரார்த்தித்துக்‌ கடைய, அக்னி 
தோன்றி விட்டது என்று வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌... ஒரு 
பத்து லட்ச ரூபாய்‌ கையிலே கிடைத்த மாதிரி மந்திரத்தை 
இன்னும்‌ பலக்கச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. வந்த அக்னியை 
ரொம்ப ஜாக்கிரதையாக எடுத்து, அக்னி குண்டத்திலே 
பிரதிஷ்டை பண்ணி ஹோமாதிகளெல்லாம்‌ சீக்கிரம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌. 

சுவாமி தேசிகன்‌ கிருஷ்ணாவதாரத்தைச்‌ 
சொல்கிறபோது, தேவகி - வசுதேவன்‌ என்றெ அரணிக்‌ 


கட்டையிலிருந்து கிருஷ்ணனாகிய அக்னி உண்டானான்‌ 
என்கிறார்‌! 
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தேவகி - வசுதேவன்‌ என்கிற அரணிக்‌ கட்டையி 
லிருந்து கிருஷ்ணனாகிற அக்னி உண்டானான்‌ என்று 
சொன்னேன்‌. அந்த அக்னியை வசுதேவன்‌ சிரசிலே 
எடுத்துக்கொண்டு மூச்சுகூட படாமல்‌, ஆதிசேஷன்‌ 
குடைபிடிக்க, யமுனை ஆற்றைக்‌ கடந்து போனார்‌. 
முழங்கால்‌ அளவுக்கு வற்றி அவருக்கு வழி செய்து 
கொடுத்தாள்‌ சூரிய புத்ரியான யமுனை. 

அந்தக்‌ குழந்தையை எடுத்து வந்து நந்த 
கோபனுடைய இல்லத்திலே பிரதிஷ்டை பண்ணினார்‌. 
அங்கே ஜ்வலித்தான்‌ அவன்‌! 

அக்னியானது எத்தனை புனிதமானது என்று புரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. வெவ்வேறு அக்னியைக்‌ கலக்கக்‌ 
கூடாது. அக்னியை இன்னொரு கிரஹத்திலிருந்து வாங்கக்‌, 
கூடாது. 

ஆஞ்சநேயருக்கு வாலிலே அக்னியை வைத்து 
விட்டார்கள்‌ இலங்கையிலே... “இதை நாம்‌ கேட்க 
வில்லையே; கேட்காமலே கொடுத்து விட்டார்களே. 
தப்பாயிற்றே! என்ன பண்ணுவது... என்று பார்த்தான்‌ 
ஆஞ்சநேயன்‌. “டகாடுத்தவர்களுக்கே கொடுத்து விடுவோம்‌' 
என்று அக்னி பகவானுக்கு விருந்து வைத்தான்‌! அங்கேயே 
அக்னியை வைத்துவிட்டு, தன்‌ வாலில்‌ அவர்கள்‌ 
வைத்ததை அணைத்து விட்டு வந்‌ 

ஆகவே, அக்னியை சர்வ ஜாக்கிரதையுடன்‌ கையாள 
வண்டும்‌ என்திறது சாஸ்திரம்‌. ஒன்றோடு ஒன்‌ , 


தான்‌. 
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ட ப ப அதித விதவித கத வ டட 
அக்னியைக்‌ கலக்கக்‌ கூடாது; கடன்‌ வாங்கக்‌ கூடாது, ஒரு 
அக்னியிலிருந்து இன்னொன்றை உண்டாக்கக்‌ கூடாது. 


யஜ்ஞம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ இதையெல்லாம்‌ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌. யஜ்ஞம்‌ பண்ணும்போது தூங்கக்‌ 
கூடாது. தூங்கினால்‌ என்ன அறைது?... யஜ்ஞ பலன்‌ 
இடைக்காமல்‌ போய்‌ விடுகிறது. பலவிதமாக அல்ல 
லுவார்கள்‌ 


சத்காரியம்‌ பண்ணுகிறபோது, நல்லதை நாம்‌ 
அடைய வேண்டுமேயொழிய தீயதை சம்பாதிக்கலாமா...? 
அகையினாலே தூக்கம்‌ வரவே கூடாது அங்கே. அனால்‌ 
வரத்தான்‌ வரும்‌! அப்படி வந்தால்‌ எழுந்து போய்விட 
வேண்டும்‌; உட்கார்ந்திருக்கக்‌ கூடாது. 


சரி, யஜ்ஞம்‌ நடத்துகிறவரே தூங்கினால்‌... ? 
ராத்திரியெல்லாம்‌ கண்‌ விழித்து, பட்டினியிருந்து ஹோமம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருப்பவருக்குத்‌ தூக்கம்‌ வந்து விடும்‌. 

ஒரு இடத்திலே அச்வமேத மஹா யஜ்ஞம்‌ - பெரிய 
யஜ்ஞம்‌ நடந்தது. ஹோமம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
அவருக்குத்‌ தூக்கம்‌ வந்துவிட்டது! மத்தியானம்‌ : 
பன்னிரண்டு மணியிருக்கும்‌... நல்ல தூக்கம்‌? அந்தத்‌ 
தூக்கத்திலே ஸ்வப்னம்‌ வேறு வந்து விட்டது. என்ன 
ஸ்வப்னம்‌...? 


காட்டு வழியாக அவர்‌ போகிற மாதிரியும்‌, புலி 
துரத்துறெ மாதிரியும்‌ ஸ்வப்னம்‌. அவர்‌ ஓட, புலி துரத்த 
அவர்‌ ஓட, புலி துரத்த... இப்படியே கண்ணை மூடிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்‌ !. 


ராஜா பார்த்தான்‌... “இப்படித்‌ தூங்குகிறாரே... 
யஜ்ஞம்‌ கெட்டுப்‌ போய்‌ விடுமே... யஜ்ஞம்‌ கெடுவதோடு 
அல்லாமல்‌ யார்‌ யஜ்ஞம்‌ பண்ணுஇிறார்களோ 
வம்‌ க்கும்‌ கெடுதல்‌ ஏற்படுமே...” 
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என்ன பண்ணுவதென்று பார்த்தான்‌. கையிலே 
செங்கொல்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தான்‌ ராஜா. தூங்கி 
ஆடுகிறவரைப்‌ பார்த்தான்‌. அவர்‌ கை மட்டும்‌ 
அனிச்சையாக ஹோமம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருக்றெது ! 
தூக்கத்தில்‌ கண்ட புலி அவர்கிட்டே வந்து விட்டது. 

ராஜா - கையில்‌ செங்கோலிருந்ததே - அதால்‌ ஒரு 
குத்து குத்தினான்‌ ! 

“ஹா! என்றார்‌ அவர்‌. ஸ்வப்னத்தில்‌ வந்த புலி 
அடித்ததாக நினைத்துக்‌ கொண்டார்‌. அப்படியே எகிறி 
அந்த ஹோம குண்டத்திலே விழுந்து பஸ்மமாகி விட்டார்‌! 

வேதம்‌ என்ன சொல்கிறது...? அச்வமேத யஜ்ஞத்தால்‌ 
யார்‌ பகவானை அஆராதிக்கிறார்களோ, அப்படிப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ பிரும்மஹத்யாதி தோஷயங்களிலிருந்து 
விடுபடுவார்கள்‌ என்று சொல்கிறது. 

அனால்‌ இந்த ராஜா, அச்வமேத யாகம்‌ பண்ணி 
பிரும்மஹத்தியை மூட்டை கட்டிக்‌ கொண்டான்‌! 
அகையினாலேதான்‌ ஆரம்பத்திலேயே அவனை வேண்டிக்‌ 
கொண்டு யஜ்ஞத்தை ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌ என்றது. 
'சர்வதோமுகனே! எங்கும்‌ முகமுடையவனான விஷ்ணு! 
இந்த யஜ்ஞ கர்மாவை உன்‌ திருவடி பலத்தினாலே 
ஆரம்பித்து விட்டேன்‌. நீதான்‌ இதை பூர்த்தி பண்ண 
வேண்டும்‌' என்ற பிரார்த்தனையுடனேயே யக்ஞம்‌ 
அரம்பிக்க வேண்டும்‌. 

நித்யம்‌ பகவானுக்குத்‌ திருவாராதனம்‌ பண்ணு 
இறோம்‌. அதிலேகூட நாம்‌ என்ன பிரார்த்தனை பண்ண 
வேண்டும்‌. பூஜையை நாமே பண்ண முடியாது. அதற்காக 
முன்னமேயே 'பகவதோ பலேன, பகவதோ ம்‌ வீர்‌ யேன...” 
என்று “பகவானுடைய பலத்தினாலேயும்‌ அவன்‌ கொடுத்த 
சக்தியினாலேயும்‌ இந்தப்‌ பூஜை நடக்கிறதேயொழிய, 
ஈம்மால்‌ இந்தப்‌ பூஜையைப்‌ பண்ண மூடியும்‌: எலி. 
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நினைத்து அவன்‌ திருவடியை தியானம்‌ பண்ணி இந்தப்‌ 
பூஜையை ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌ - திருவாராதனத்தை 
ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌. 

பெரிய பெரிய யஜ்ஞங்களையெல்லாம்‌ ரக்ஷிக்கக்‌ 
கூடியவன்‌ அவனானதனாலே, விஷ்ணு: சர்வதோமுக: - 
விஷ்ணுவுக்கு எங்கும்‌ முகம்‌. எங்கும்‌ பார்க்கக்‌ கூடியவன்‌. 
அப்படிப்பட்டவனைப்‌ பிரார்த்தனை பண்ணினால்‌ அந்த 
யஜ்ஞகர்மா பூரண பலனைக்‌ கொடுக்கும்‌. 


விஷ்ணு: சர்வதோ முக: என்பதற்கு இன்னொரு 
அர்த்தம்‌. 

ஸ்வர பத்தத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ படியான 
£.த்தமோத்தமமான வேத வாங்மயம்‌ மொத்தம்‌ 
௮வனுடைய ஸ்வரூபமாய்‌ இருப்பதனாலே அவனுக்கு 
விஷ்ணு என்று பெயர்‌. அதனால்‌ அவன்‌ சர்வதோ 
முகனாகிறான்‌. 


வேத வாங்மயம்‌ அவனையே சொல்கிறது. வேத 
வாங்மயம்‌ மொத்தம்‌ அவனுடைய ஸ்வரூபமாகவே | 
இருக்கிறது. அதனால்‌ அவன்‌ சர்வதோமுகன்‌ என்று | 
வியாக்யானம்‌ பண்ணுகிறார்‌ இங்கே. 

அதனால்தான்‌ திருமங்கை ஆழ்வார்‌ - 


வேதத்தை, வேதத்தின்‌ சுவைப்‌ பயனை 
விழுமிய முனிவரர்‌ விழுங்கும்‌ 

கோதில்‌ இன்கனியை நந்தனார்‌ களிற்றைக்‌ 
குவலயத்தோர்‌ தொழுதேத்தும்‌ 

ஆதியை, அமுதை, என்னை ஆளுடை 
அப்பனை ஒப்பவரில்லா 

மாதர்கள்‌ வாழும்‌ மாட மாமயிலைத்‌ 
திருவல்லிக்கேணிக்‌ கண்டேனே... 

என்று பாடுகிறார்‌. 


“ஆ 
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திருவல்லிக்கேணியிலே எழுந்தருளியிருக்கும்‌ 
படியான எம்‌ பெருமான்‌, பார்த்தனுக்குத்‌ தேர்‌ ஊர்ந்தான்‌ 
அவன்‌. 

தனஞ்சயனுடைய ரதத்திலே உட்கார்ந்திருக்கிறதே, 
அதுதான்‌ பொருள்‌. மற்றதெல்லாம்‌ பொருளே அல்ல 
என்று சொல்லி விட்டார்‌. அப்படிப்பட்ட எம்பெருமான்‌ 
யார்‌...? அவன்‌ தான்‌ வேதம்‌, வேதத்தின்‌ சுவைப்பயன்‌' 
என்று பாடுகிறார்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌. 

வேத ஸ்வரூபன்‌ என்று சாஸ்திரம்‌ பேசுவதாலே 
அதை அடியொற்றி, அழ்வாரும்‌ வேதமே அவன்‌, வேத 
வடிவினன்‌ அவன்‌, மறைபொருளாய்‌ இருக்கிறான்‌... என்று 
பாடுகிறார்‌. 

வித்யாரண்ய ஸ்வாமியும்‌ வேத பாஷ்யத்கை 
ஆரம்பிக்கிறபோதே, 

வேதம்‌ என்றால்‌ என்ன? 

அந்த வேதத்தோடு சம்பந்தப்பட்டவர்கள்‌ யார்‌? 

அதில்‌ என்ன விஷயம்‌ சொல்லப்படுகிறது? 

அது எப்படி நமக்குப்‌ பிரமாணமாகிறது2?- 
என்றெல்லாம்‌ கேள்விகள்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டு சொல்ல 
ஆரம்பிக்கிறார்‌. 

இஷ்டத்தை உண்டு பண்ணுவதனாலேயும்‌ 
அநிஷ்டங்களைப்‌ போக்குவதனாலேயும்‌, கண்கூடாகப்‌ 
பார்த்து உணரமுடியாததை, மறைந்திருக்கிற விஷயத்தை 
யெல்லாம்‌ நமக்குக்‌ காட்டுவதனாலேயும்‌ அதற்கு வேதம்‌ 
என்று பெயர்‌. ன்‌ 

தத்‌ டம்‌ ்‌ i ரன...? சரீரத்துக்கு 

இஷ்டம்‌, அதிஷ்டம்‌ என்றால்‌ என்ன... சரீரத்துக்‌ 
வியாதி அநிஷ்டம்‌. சரீரத்துக்கு ஆரோக்கியம்‌ இஷ்டம்‌. 
சரீரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறான விஷயம்‌ - ஆத்மா. 
ஆத்மாவுக்கு வியாதி, திரும்பத்‌ தர த்தன 
பெறுதல்‌. ஆத்மாவுக்கு ஆரோக்கியம்‌ மோக்ஷத்தை 


| 
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அடைதல்‌. அந்த ஆரோக்கியமான விஷயத்தை அந்த 
ஆரோக்கியத்தை அடைவதற்கான வழியை வேதம்‌ 
தன்னுள்ளே மறைத்து வைத்திருப்பதனாலே அதற்கு வேதம்‌ 
என்று பெயர்‌. 

மோக்ஷம்‌ என்றால்‌ என்ன...? 


'சரீரத்தலே இருக்கிற ரோகம்‌ போவதே 
அரோக்கியமா ?' என்றால்‌ இல்லை! ஒருவர்‌ ஒரு மாதமாக 
உடம்பு சரியில்லாமல்‌ படுத்திருந்தார்‌. உடம்பு வாடிப்‌ 
போய்‌ விட்டது. அகாரம்‌ இல்லாமல்‌ ரொம்ப வாடிப்‌ 
போய்‌ விட்டார்‌. எழுந்திருக்கவே முடியவில்லை. ரோகம்‌ 
போய்விட்டது; ஜுரம்‌ போய்‌ விட்டது. அனால்‌ எழுந்து 
உட்கார முடியவில்லை. மந்திரம்‌ சொல்வதற்கு புஷ்டி 
இல்லை! வேதோச்சாரணம்‌ பண்ணுகிற அளவுக்குப்‌ புஷ்டி 
வந்தால்தான்‌ ரோகம்‌ போயிற்று என்று அர்த்தம்‌. அதுதான்‌ 
பூரண ஆரோக்கியம்‌. வெறும்‌ ரோக நிவ்ருத்தியே 
அரோக்கியமில்லை. 

அதேபோல மோக்ஷம்‌ என்றால்‌ சம்ஸார நிவ்ருத்தி 
இல்லை... அந்த பகவானுடைய சரணாரவிந்தத்திலே 
கைங்கர்யம்‌ நமக்கு சித்திக்க வேண்டும்‌. அதுதான்‌ 
மோக்ஷம்‌. 

அகையினாலே, அநிஷ்டம்‌ எது என்றால்‌ இந்த உலக 
வாழ்க்கை. இஷ்டம்‌ எது என்றால்‌ அவன்‌ திருவடி. 
அடைந்து கைங்கர்யம்‌ பண்ணுதல்‌. 

இதைத்தான்‌ வித்யாரண்ய சுவாமிகள்‌ எடுத்துச்‌ 
சொல்கிறார்‌. 

பிரத்யக்ஷத்தாலேயும்‌, அனுமானத்தாலேயும்‌ உணர 
முடியாததை நமக்கு நன்கு புலப்படுத்துவதனாலே அது 
வேதமாதிறது. அதற்கு வேதம்‌ என்று பெயர்‌ அதிறது. 

“இந்த வேதமே பகவான்‌ விஷ்ணு என்று அதன்‌ 
பெருமைகளை மேற்கொண்டு அத்யாஸ்சர்யமாக 
விவரிக்கிறார்‌. 


«௯ 


எப்படி. வேதம்‌ நான்கோ, அதற்கு இருக்கும்படியான 
குணமும்‌ நான்கு. வேதத்துக்குப்‌ பொருள்‌ காண்பதில்‌ 
வேறுபட்ட ஆசார்யர்கள்‌ கூட இந்த குணங்களை 
வேறுபாடில்லாமல்‌ ஏற்கிறார்கள்‌. அந்த குணங்களிலே 
முக்கியமான குணம்‌ நித்யத்வம்‌. 

வேதத்தினுடைய நித்யத்வத்தை பிரும்ம சூத்திரம்‌ 
நிலைநாட்டுகிறது. எப்படியென்றால்‌, சிருஷ்டி ரெமத்திலே 
பரமாத்மா வேதத்தை உபதேசம்‌ பண்ணுகிறான்‌ - 
பிரும்மாவுக்கு. பிரும்மா அதைப்‌ பெற்று விசேஷமாக மரீசீ 
முதலானவர்களுக்கும்‌ உபதேசம்‌ பண்ணுகிறார்‌. 


ஹயக்ரீவ ரூபியாயிருந்து பரமாத்மா அந்த | 


பிரும்மாவுக்கு வேதங்களை உபகரிக்கறொன்‌. ஹயக்ரீவர்‌ 
வித்யா ஸ்வரூபன்‌. அந்த ஹயக்ரீவர்‌ குறித்து 32 
சுலோகங்கள்‌ கொண்ட ஸ்தோத்திரத்தை அருளி 
யிருக்கிறார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. அதன்‌ ஒவ்வொரு 
சுலோகத்திலேயும்‌ நரசிம்மனுடைய ஒரு பீஜாக்ஷ்ரம்‌ 
விழுந்திருக்கிறது 2: இதி பிஜாக்ஷரங்கள்‌. நரசிம்ஹ 
அனுக்ரஹத்தையும்‌ சேர்த்து நமக்குக்‌ கொடுக்கிறது இந்த 
ஸ்தோத்திரம்‌. பிரும்ம வித்யை முப்பத்திரண்டையும்‌ 
விளக்க வந்தது இந்த ஸ்தோத்திரம்‌. இந்த ஹயக்ரீவ 
ஸ்தோத்திரத்தைக்‌ குழந்தைகளெல்லாம்‌ படித்தார்‌ 
களானால்‌ நல்ல ஞானம்‌ வரும்‌. அதனால்தான்‌ று 
பிராயத்திலேயே ஹயக்ரீவ ஸ்தோ; த்திரத்தைச்‌ சொல்லிக்‌ 


கொடுக்க வேண்டும்‌. 


ர 
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ஸ்ம்ருதி பலம்‌, புத்தி பலம்‌, பிரதிபா... 
இப்படியெல்லாம்‌ புத்திக்குப்‌ பெயர்‌. அந்த புத்தி 
நல்லபடியாக அபிவிருத்தி ஆகும்‌ இந்த சுலோகத்தினாலே. 

இப்போது ஒரு விஷயத்தைக்‌ கேட்கிறோம்‌. அதைச்‌ 
சொல்வதென்றால்‌ உடனே திருப்பிச்‌ சொல்ல முடிகிறது. 
அப்புறம்‌ இந்தத்‌ தெருவைத்‌ தாண்டிப்‌ போய்‌ விட்டால்‌... 
ஒன்றும்‌ தெரியாது. என்னமோ கேட்டோம்‌ - அந்த 
சமயத்திலே புரிந்தது; அப்புறம்‌ எதுவும்‌ புரியலை... - 
இப்படிச்‌ சொல்வதானால்‌ அது வெறும்‌, சாதாரண புத்தி. 

கேட்டது எப்போதும்‌ நினைவிலே இருக்கிறது 
என்றால்‌ அது ஸ்ம்ருதி. அதுவும்‌ புத்தியினுடைய 
வேலைதான்‌. அந்த ஸ்ம்ருதி பலம்‌ நமக்கு இருக்க 
வேண்டும்‌. அதற்கு ஹயக்ரீவர்‌ அருள்‌ வேண்டும்‌. 

அதற்கும்‌ மேலே ஒன்று இருக்கிறது. - பிரதிபா 
விசேஷம்‌ என்று அதற்கு பெயர்‌. 

பிரதியை என்பது ஒரு சிலருக்குத்தான்‌ ஏற்படும்‌. 
மகான்களுக்கு ஏற்படும்‌ ஆசார்யர்‌ ஒரு விஷயம்‌ 
சொல்கிறார்‌. அதை ஞாபகம்‌ வைத்துக்‌ கொள்கிறான்‌ 
சிஷ்யன்‌. அதற்கும்‌ மேலே, ஆசார்யர்‌ சொன்னதற்கு 
விரோதமில்லாமல்‌ புதியதாக ஒரு அர்த்தம்‌ கண்டு 
பிடிக்கிறான்‌. அது பிரதிபா விசேஷம்‌ என்று பெயர்‌. 

இந்த பிரதிபா. விசேஷம்‌ ஒருசிலருக்குத்தான்‌ 
ஏற்படும்‌. ஆனால, ஸ்ம்ருதி பலம்‌ என்பது . ஹயக்ரீவ 
கடாக்ஷ்த்தினாலே சித்திக்கும்‌. அதனால்தான்‌ பால: 
(சிறுவன்‌) என்றால்‌ யார்‌...? என்று கேள்வி வரும்போது, 
பாஷ்யத்திலே இப்படிச்‌ சொல்லப்படுகிறது! 

கஇரஹிக்கிற சக்தி இருக்க வேண்டும்‌. ஆசார்யர்‌ 
சொல்கிறபோது அதைக்‌ கேட்டு இரஹிக்க வேண்டும்‌. 
தரிக்க வேண்டும்‌; அதற்கப்புறம்‌ பல காலம்‌ அதை ரக்ஷிக்க 
வேண்டும்‌. இது மொத்தம்‌ பாலனுக்கு த்‌ 
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னம கைமா வன்‌ அவ படவ வட aT ன ட ட டட ட 
இல்லையென்றால்‌ அவன்‌ பாலன்‌ ஆக மாட்டான்‌; அவன்‌ 
வித்யார்த்தி அக மாட்டான்‌ என்று சொல்லி விட்டது 
சாஸ்திரம்‌. யோக்யதையை ஒரு பாலன்‌ - மாணவன்‌ 
அடைய ஹயக்ரீவ ஸ்தோத்திரம்‌ கைகொடுக்கும்‌. 

ஹயக்ரீவ ரூபியாக பரமாத்மாவே இருந்து அந்த 
பிரும்மாவுக்கு வேதங்களை உபகரிக்கிறான்‌ என்பதால்தான்‌ 
அந்த ஹயக்ரீவ ஸ்தோத்திரத்திலே சுவாமி தேசிகன்‌ 
அவ்வளவு சிலாகித்துச்‌ சொல்லுகிறார்‌, 

எல்லா சாஸ்திரங்களிலேயும்‌ பரமாசார்யனாக 
பரிமணிக்கப்பட்ட ஸ்ரீமன்‌ நாராயணன்‌ பிரும்மாவை 
சிருஷ்டித்து, பிரும்மாவின்‌ கையிலே வேதங்களைக்‌ 
கொடுத்து, அவன்‌ அதைத்‌ தொலைத்தபோது மீட்டுக்‌ 
கொடுத்து, அதுவும்‌ போதாமல்‌ அவன்‌ புத்திரர்கள்‌ 
மூலமாக சத்சாஸ்திரத்தை அறிவித்து, அதுவும்‌ போதாமல்‌ 
தானே வெளி நின்று தத்வஹித புருஷார்த்தங்களை 
வெளியிட்டருளி, அதுவும்‌ போதாதபோது அத்யாத்ம 
சம்பிரதாயத்தைக்‌ குலையாதபடி நடத்தி, அதுவும்‌ 
போதாதபொழுது பீஷ்மர்‌ முதலான ஞானாதிகர்களை 
யிட்டு உயர்ந்த தத்துவங்களை எடுத்துக்‌ காட்டி, அதுவும்‌ 
போதாதபோது வியாஸாதிகளை அனுப்பிரவேசித்து 
பிரும்ம சூத்ரங்களையெல்லாம்‌ வெளியிட்டருளி, அதுவும்‌ 
போதாத பொழுது பரமாத்மா பாஞ்சராத்ர அகம 
சாஸ்திரங்களையெல்லாம்‌ வெளியிட்டருளி, அதுவும்‌ 
போதாதபொழுது மேகங்கள்‌ சமுத்திரத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
படியான உப்பு நீரை உட்கொண்டு எல்லோருக்கும்‌ 
வேண்டியதான தண்ணீரை எப்படிப்‌ பொழியுமோ அந்த 
மாதிரி, கடினமாயிருக்கக்கூடிய வேதக்‌ கடலிலே மூழ்கி 
அழ்வார்களாகவும்‌ ஆசார்யர்களாகவும்‌ அவதரித்து 
அவர்கள்‌ மூலமாக வெளியிட்டருளினான்‌. 


இது மொத்தமும்‌ பகவானே பண்ணுகிற காரியம்‌! 
இத்தனை காரியம்‌ பண்ணி வேதார்த்தத்தை வெளியிடு 
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கிறான்‌ பரமாத்மா. அருளிச்‌ செயல்‌ மூலமாக அந்த 
வேதத்தையெல்லாம்‌ காட்டி. அருள்கிறான்‌. 

“ஆரண நான்கின்‌ பொருளை 

ஆழ்வார்கள்‌ ஆய்ந்தெடுத்து' 
என்றார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. நான்கு வேதங்களின்‌ 
பொருளையும்‌ ஆழ்வார்கள்‌ ஆய்ந்தெடுத்துக்‌ கொடுத்‌ 
ததனால்தான்‌ திவ்ய பிரபந்தத்துக்குத்‌ தனிச்‌ சுவை. 
“செவிக்கினிய செஞ்சொற்கள்‌' என்று பெயர்‌ அதற்கு. 


ஏன்‌ அவை 'செவிக்கினிய செஞ்சொற்கள்‌ £.. இன்‌ 
கவி பாடும்‌ பரமகவிகள்‌ என்று ஏன்‌ ஆம்வார்களுக்குப்‌ 
பெயர்‌ வந்தது என்று கேட்டால்‌, வேதத்தை அப்படியே 
நமக்கு எடுத்துக்‌ காட்டியதனாலே தான்‌. 


பகவானுக்கே அதனால்தான்‌ திவ்ய பிரபந்தம்‌ 
என்றால்‌ ரொம்ப இஷ்டமாம்‌. 


காஞ்சிபுரத்திலே கோஷ்டியிலே பாருங்கள்‌... 
முன்னதாக அருளிச்‌ செயல்‌ கோஷ்டி; இடையிலே 
பரமாத்மா; கடையிலே சமஸ்கிருத வேதம்‌! 


சமஸ்கிருத வேதம்‌ இருக்கிறதே, அது பகவானைத்‌ 
தேடுகிறது; பகவானோ திவ்ய பிரபந்தத்தைத்‌ தேடுகிறான்‌ ! 
தமிழ்‌ மறைக்கே இருக்கும்படியான விசேஷம்‌ அது! ஏழை, 
எளியவர்‌ - எல்லோருக்கும்‌ புரிகிறதல்லவா... 2 


கடினமாக ஒரு விஷயத்தைச்‌ சொன்னால்‌ - ஒரு 
மணி நேரம்‌, இரண்டு மணி நேரம்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌ கூடப்‌ புரியாது. அதையே எளிய 
வகையிலே எல்லோரும்‌ புரிந்து கொள்ளக்கூடிய 
முறையிலே வேதார்த்தத்தைத்‌ தமிழ்ப்படுத்த, எல்லோ 
ருடைய வாக்கிலேயும்‌ ரஸமாக வருகிறபோது எல்லோரும்‌ 
அனுபவிக்க பிராப்தமாறெது. 
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அதனால்தான்‌ பகவானுக்கு அம்வார்‌ வாக்கிலே 
அவ்வளவு இஷ்டம்‌. ஏனென்றால்‌ அதில்‌ கமழும்‌ வேத 
மணம்‌ - நிகமபரிமளம்‌! நிகம பரிமளம்‌ என்றால்‌ 
வேதத்தினுடைய சுவாசனை! அது ஒவ்வொரு பதத்திலும்‌ 
ஒவ்வொரு அக்ஷரத்திலும்‌ விளங்குகிற காரணத்தினாலே 
தான்‌ அது அருளிச்‌ செயல்‌. அழ்வார்களுக்கு எதனால்‌ 
எற்றம்‌ என்றால்‌ அவர்கள்‌ வாக்கினாலே ஏற்றம்‌. அதில்‌ 
உதித்த திவ்ய பிரபந்தத்தினாலே அவர்களுக்கு ஏற்றம்‌. 


ஸ்ரீமன்‌ நாராயணன்‌ பிரும்மாவை சிருஷ்டித்து 
அவன்‌ கரங்களிலே வேதத்தைக்‌ கொடுத்ததைச்‌ சொல்ல 
ஆரம்பித்து தமிழ்‌ மறைக்கு வந்து நிற்கிறேன்‌. வேதத்தின்‌ 
குணமான நித்யத்வத்துக்கு வருவோம்‌. 


அந்தப்‌ பிரளய காலத்திலேயும்‌ அவன்‌ எல்லா , 


வற்றையும்‌ ரக்ஷிக்கிற மாதிரி வேதங்களையும்‌ ரக்ஷிக்கிறான்‌. 


சாஸ்திரத்திலே சொல்லப்படுவது என்னவென்றால்‌ 
- சப்தங்களுக்கெல்லாம்‌ அழிவு உண்டு என்பது! எல்லா 
சப்தமும்‌ அழிந்து போகும்‌ என்கிறது சாஸ்திரம்‌. ஆனால்‌ 
வேத சப்தத்துக்கு மட்டும்‌ அழிவு கிடையாது. ஏனென்றால்‌ 
பகவானோடு கூடவே அது அவனுடைய மூச்சுக்‌ காற்றாக 
இருப்பதனாலே, அது அழிவதில்லை. அதைத்‌ தன்னுள்ளே 
காத்து, மறுபடி சிருஷ்டி கிரமத்திலே அதை உபதேசம்‌ 
பண்ணி வெளியிடுகிறான்‌ பரமாத்மா. 

இப்போது சொல்லுங்கள்‌... வேதத்தை நாம்‌ 
ரக்ஷிக்கிறோமா? பகவான்‌ ரக்ிக்கறொனா...? பகவான்தான்‌ 
ரக்ஷிக்கிறான்‌ ! 

நாம்‌ 
நினைத்தால்‌ 6 
அவன்‌ நமக்கு ஏத ்‌ . 
வேதத்திலிருந்துதான்‌ சொல்வான்‌. 


ஏதாவது சொல்ல வேண்டும்‌ என்று 
வதத்திலிருந்துதான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 
வது சொல்ல வேண்டும்‌ என்றாலும்‌ 
நம்மையும்‌ அவனையும்‌ 
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சேர்த்து வைப்பது அந்த வேதம்‌. அதனால்‌ தான்‌ நமக்கு 
வேதம்‌ எவ்வளவு முக்கியமோ, பகவானுக்கும்‌ அது 
அவ்வளவு முக்கியம்‌. அதனால்தான்‌ அதை அவன்‌ 
ரக்ஷிக்கிறான்‌. 
அதனால்தான்‌ நித்யத்வம்‌ என்கிற குணம்‌ 
வாய்க்கப்பெற்றதாய்‌ வேதம்‌ இருக்கிறது. 
தர்க்க சாஸ்திரஜ்ஞர்கள்‌ சும்மா இருக்கமாட்டார்கள்‌. 
நித்யத்வம்‌ என்றால்‌ என்ன...? என்று கேட்பார்கள்‌. 
வடிவுடன்‌ வேதம்‌ நித்யமாக இருக்கிறதா? 
இயற்கையிலேயே அது நித்யமாக இருக்கிறதா... ? 
கால வெள்ளோட்டத்திலே அது நித்யமாக 
இருக்கிறதா... ? 
இந்த மூன்றிலேயும்‌ அது நித்யமாக இருக்கிறதா? 
இருக்கிறது என்பதே பல்‌. எப்படி என்பதை அடுத்த 
அத்தியாயத்தில்‌ சொல்கிறேனே... 


வடிவுடன்‌ வேதம்‌ நித்தியமாக இருக்கிறதா? சப்த 
வடிவிலேயே அது வடிவுடன்‌ இருக்கிறது. நான்கு 
வேதங்களையும்‌ உச்சாரணம்‌ பண்ணுகிறபோது சப்த 
ரூபத்தில்‌ அவற்றுக்கு வடிவம்‌ இருப்பதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 

அது மட்டுமல்ல... கால வெள்ளோட்டத்திலும்‌ 
வேதம்‌ நிச்சயமாக இருக்கிறது. ஒன்று சொல்லப்பட, அதை 
இன்னொருவர்‌ கேட்டு, முன்பு எப்படிச்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டதோ அப்படியே சொல்லப்படுகிறது வேதம்‌. நாம்‌ 
மாற்றிச்‌ சொல்லக்‌ கூடாது. 

ஓரிடத்தில்‌ வேதத்தில்‌ சூர்ய: என்று வருகிறது என 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. “அதை எடுத்துவிட்டு அதே 
அர்த்தமுடைய “மார்த்தாண்ட' என்று போட்டுக்‌ 
கொண்டால்‌ என்ன...? இரண்டும்‌ ஒன்றுதானே...?' என்று 
மாற்றி விடலாமா? 

அப்படி மாற்றினால்‌ போச்சு! சந்தியும்‌ சேராது. 
ஸ்வரமும்‌ சேராது. அதிலே என்ன இருக்கிறதோ 
அதைத்தான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 

சில மந்திரங்களை உச்சாரணம்‌ பண்ண வேண்டு 
மானால்‌ அதற்கு ஸ்தானம்‌ நாபி. நாபியிலிருந்து 
உச்சாரணம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. நாபியைச்‌ சுற்றி சில 
தேவதைகள்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ திருப்தி 
அடைகிறார்கள்‌. சரியாக உச்சாரணம்‌ பண்ணாவிட்டால்‌ 
அந்த தேவதைகளு க்குத்‌ திருப்தி ஏற்படாது. சில சப்தங்கள்‌ 

க்‌ தொண்டை) வரும்‌. வேறு சில, 

கண்டத்திலிருந்தே (தெ 
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எனவவ ண வ வவ வன அவகிட்ட டப்ப வல அவதிக்கு திம்‌ படட 
வாயிலிருந்தே வரும்‌. சில சப்தங்கள்‌ வாயிலிருந்து கூட 
வராது. வெறுமே உதட்டிலிருந்தே வரும்‌. அதனால்‌ வேத 
உச்சாரணத்தின்போது த்வனிஸ்தானத்தைத்‌ தெரிந்து 
சொல்ல வேண்டும்‌. எத்தனை மாத்திரை என்று தெரிந்து 
சொல்ல வேண்டும்‌. விராம காலமும்‌ சரியாக இருக்க 
வேண்டும்‌. 

இதற்கெல்லாம்‌ கட்டுப்பட்டு உச்சாரணம்‌ 
பண்ணினால்‌ அதற்கிருக்கக்‌ கூடிய பலனைச்‌ சொல்லவே 
முடியாது. எப்படி. சங்கீதத்திலே ராகம்‌ மாறாமல்‌ 
பாடவேண்டுமோ! அப்படித்தான்‌ வேதோச்சாரணமும்‌. 
பல ராகங்களைச்‌ சேர்த்தால்‌ நன்றாயிருக்குமா? அந்தத்‌ 
ராகத்தில்‌ அந்தந்த கிருதியைப்‌ பாடினால்தானே நன்றாக 
இருக்கும்‌! அதே போல்தான்‌ அந்தந்த ஸ்வரத்திலும்‌ 
த்வனியிலும்‌ காலத்துக்குள்ளும்‌ அடக்கி வேதத்தைச்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌. இல்லையானால்‌ அந்த சப்தம்‌ 
அபசப்தமாக அமைந்து விடும்‌. அபஸ்வரமாக உச்சரித்த 
அந்த சப்தமே வஜ்ராயுதமாக மாறிப்‌ போய்விடுமாம்‌. 
வஜ்ராயுதமாக மாறி, சொன்னவர்களையும்‌ கேட்டவர்‌ 
களையும்‌ சித்திரவதை பண்ணுமாம்‌! 

அகையினாலே, வேதோச்சாரணம்‌ என்பது பெரிய 
தபஸ்‌. 


சப்த வடிவிலேயும்‌, கால வெள்ளோட்டத்திலேயும்‌ 
வேதம்‌ நித்தியமாயிருக்கிறது என்பதைச்‌ சொல்ல வந்து 
உச்சாரண முக்கியத்துவத்தைச்‌ சொன்னேன்‌. அதற்கு 
மேலே பகவானுடைய மூச்சுக்‌ காற்றாக இருப்பதனாலே 
இயற்கையிலேயே நித்யமாயிருக்கிறது வேதம்‌. வேதம்‌ 


ஒன்றுக்குத்தான்‌ நித்யத்வம்‌ என்கிற குணம்‌. 
அடுத்ததாக அபெளருஷேயத்வம்‌ என்றெ குணம்‌. 


குமாரசம்பவம்‌ இருக்கிறது. யார்‌ இயற்றினார்கள்‌ 
"ன்று கேட்டால்‌, காளிதாஸன்‌ என்று சொல்லுவோம்‌ 


1} 
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ஹம்ச சந்தேசம்‌ சுவாமி தேசிகன்‌ இயற்றினார்‌. செளந்தர்‌“ப 
லஹரி - ஆதி சங்கரர்‌ இயற்றியது. இப்படி ஒவ்வொரு 
கிரந்தத்தையும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டோமானால்‌ கிரந்த 
கர்த்தா இருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ வேதத்தை யாராவது 
இயற்றினார்களா என்றால்‌, யாரும்‌ இயற்றவில்லை. 
அபெளருஷேயத்வம்‌ என்கிற குணம்‌ வேதத்துக்கு 
இருக்கிறது. ஏனென்றால்‌ ஒரு புருஷ இருத்யமன்று அது - 
ஒரு புருஷனால்‌ இயற்றப்பட்டது அன்று. 
புருஷன்‌ என்றால்‌ பகவான்‌ விஷ்ணு. அபெளரு 
ஷேயத்வம்‌ என்றால்‌ பகவானாலேயும்‌ இயற்றப்படாதது 
வேதம்‌ என்று அர்த்தம்‌. மூச்சுக்‌ காற்றாக அவன்‌ கூடவே 
இருப்பதால்‌ அவனாலும்‌ இயற்றப்படாதது. இதை நாம்‌ 
உணர வேண்டும்‌ என்பதால்தான்‌ எழுதாக்‌ கிளவி என்று 
பெயர்‌ வேதத்துக்கு. எழுத்தில்‌ எழுதி அதை நாட, 
படித்துவிட முடியாது! ஒருத்தர்‌ சொல்ல, அவர்‌ சொன்னது 
போலவே நாமும்‌ சொல்வதற்கு ஒலியை எத்தனை நேரம்‌ 
இழுக்க வேண்டும்‌ என்பது பிடி. படவே ரொம்ப நாளாகும்‌ 
பல நாள்‌ அதை அப்பியாசம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
ஆகையினாலே, சிரமப்பட்டு வேதத்தை சம்பாதிப்பத 
னாலே, சுவரபத்தத்தோடு அது அமைந்திருப்பதனால்‌, 
ஓலைபடா பிரமாணமாயிருக்கிறதாலே, சுருதி: என்று 
பெயரானதனாலே, கேட்டே வரவேண்டியதானதாலே, 
ஆதியிலே கேட்கப்பட்டதானதாலே வேதத்துக்கு 
அபெளருஷேயத்வம்‌ என்ற குணம்‌; உயர்ந்த குணம்‌. 
அதற்கடுத்து, அவிசின்னபரம்பராகதத்வம்‌ - 
அறுபடாமல்‌ வரக்கூடிய தொடர்பை உடையது. 
வால்மீகி, அசோக வனத்திலே இருக்கிற சீதையைப்‌ 
பார்த்து வர்ணிக்கிறார்‌: 
“வேத ஸ்ருதிக்கு 
நஷ்டப்பட்டிருக்கிறாள்‌' 


நஷ்டம்‌ ஏற்பட்ட மாதிரி சதை 
எனற; வாணிக்கிறார்‌. 
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எ வதன்‌ தேட ட பதிவி யக வய அவள மட ட 
அந்த நஷ்டம்‌ தாற்காலிகமானது. 


பரமாத்மா வந்து இலங்கையை முறியடித்து, 
ராவணனை அழித்து அந்த சீதையை மீட்டு உத்தமமான 
பட்டாபிஷேகம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டான்‌. ஆகவே 
இப்போது சீதை நஷ்டப்பட்ட மாதிரி இருந்தாலும்‌ 
நாளைக்கு உயர்ந்த ரீதியிலே விளங்கப்‌ போறாள்‌. 

ஒரு பாத்திரத்திலேயிருந்து ஜலத்தை விடுகிறோம்‌. 
நன்றாகக்‌ கையை தாராளமாகப்‌ பிரித்து விட்டால்‌ 
பெருந்தாரையாக ஜலம்‌ விழுகிறது. கொஞ்சம்‌ கையைக்‌ 
குவித்து, குறைத்தோமானால்‌ தாரையும்‌ சின்னதாகிறது. 
அந்த மாதிரிதான்‌ வேதாத்யயனம்‌ பண்ணக்‌ கூடியவர்கள்‌ 


குறையலாம்‌... னால்‌ வேதம்‌ டிடமாகுமா என்றால்‌, ' 
றை ஆ ற்‌ 


அகாது! 

பூலோகத்திலே வேதத்தைச்‌ சொல்லவில்லை என்ற: 
வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. தேவலோகத்திலே சொல்லிக்‌ 
கொண்டிருப்பார்கள்‌. இங்கே சொல்லாவிட்டால்‌, வேறு 
இடத்திலே சொல்லுவார்கள்‌. அறுபடாத தொடர்பு 
உடையதாக அது இருந்து கொண்டேயிருக்கும்‌. 

அதற்கடுத்து ஒரு குணமும்‌ உண்டு வேதத்துக்கு. இது 
பெரிய குணம்‌. அந்தம்‌ என்பதே இல்லை அதற்கு; 
அனந்தம்தான்‌ ! அந்தம்‌ என்றால்‌ முடிவு. 

காடக ஸ்ருதியிலே வேதமே சொல்கிறது - 
முடி.வில்லாதது வேதம்‌ என்று! 

அப்படியிருக்கிறபோது வேதத்தை நான்‌ அத்யயனம்‌ 
பண்ணி முடித்து விட்டேன்‌ என்று சொல்ல முடியுமா? 
சம்பவம்‌ சொல்லலாம்‌. 

பரத்வாஜ கோத்திரத்துக்கு ஒரு ஏற்ற முண்டு. 
௦ட்டபல்லி லக்ஷ்மி நரசிம்ஹனை சாஷாத்கரித்தவர்‌ 
/ரத்வாஜ மஹரிஷி. 
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இந்த பரத்வாஜ மஹரிஷி மாதிரி வேதத்திலே 
சிரமப்பட்டவர்கள்‌ யாருமேயில்லை. அவர்‌ என்ன 
பண்ணினார்‌? எழு வயதிலே உபநயனம்‌ அனவுடனே 
அத்யயனம்‌ பண்ண ஆரம்பித்தார்‌. பண்ணிக்கொண்டே 
யிருந்தார்‌. தொண்ணுற்றியாறு வயதாகிவிட்டது. 
தொண்ணுரற்றியாறு வயதானாலும்‌ வேதத்தை அவரால்‌ 
முடிக்க முடியவில்லை. பார்த்தார்‌... 
வாஜபேய மகா யக்ஞ்த்திலே வரக்கூடிய ஒரு மந்திரம்‌ 
பரத்வாஜர்‌ செவியிலே ஒலித்தது: 
ஒரு மனிதனுடைய ஆயுளை நாற்றியிருபது என்று 
நிர்ணயம்‌ பண்ணுகிறது அந்த மந்திரம்‌. அதனால்தான்‌ 
சஷ்டியப்த பூர்த்தி என்று அறுபதாவது வயதில்‌ பண்ணி 
கொள்கிறார்கள்‌. அறுபது வயது அனவுடனேயே நிறை 
விழா எதற்கு? இன்னும்‌ அறுபது வயது நீ வாழ வேண்டு. 


பேற்கொண்டாவது ஜாக்கிரதையாக இரு... என்பதைக்‌ 
காட்டவே இடையிலே சஷ்டியப்த பூர்த்தி என்கிற 
- காம்யமான கர்மா, விசேஷமாக விதிக்கப்பட்டி ருக்கிறது. 
அப்படியாக 120 என்று மனிதனின்‌ அயுளை 
நிர்ணயம்‌ பண்ணுகிறது வேதம்‌. 
பரத்வாஜர்‌ பார்த்தார்‌. £96 வயது அகிவிட்டதே, 
வேதத்தை முடிக்க முடியவில்லையே... என்று கவலையில்‌ 
வேத அத்யயனத்தை நிறுத்திவிட்டு இந்திரனைக்‌ குறித்துத்‌ 
தபஸ்‌ பண்ணினார்‌. 
இந்திரன்‌ பிரத்யக்ஷ்மானான்‌. “உமக்கு என்ன 
வேண்டும்‌?” என்று கேட்டான்‌. 
“இன்னும்‌ எனக்கு 120 வயது கொடுத்தால்‌ ரொம்ப 
சந்தோஷமாக இருக்கும்‌...” 
“ததாஸ்து!” என்றான்‌ இந்திரன்‌. 


608 4 முக்கூர்‌. லக்ஷமிநரசிம்மாச்சயர்யார்‌ 


இரண்டாவது நூற்றியிருபது வயது கிடைத்துவிட்டது 
அவருக்கு. பரத்வாஜருக்கு ஓரே உற்சாகம்‌, அந்த வேத 
அத்யயனம்‌ பண்ணுவதில்‌ எவ்வளவு உற்சாகம்‌ பாருங்கள்‌. 

ரொம்ப சிரமப்பட்டு வேதத்தைக்‌ கற்றுக்‌ கொண்டு 
வருகிறார்‌. அப்படியும்‌ முடிக்க முடியவில்லை அவராலே. 
மறுபடியும்‌ இந்திரனைக்‌ குறித்து தபஸ்‌ பண்ணினார்‌. 
மறுபடியும்‌ அவன்‌ தோன்றிக்‌ கேட்டான்‌, “என்ன 
வேண்டும்‌?” 

மறுபடியும்‌, “எனக்கு 120 வயது வேண்டும்‌” என்றார்‌. 

மூன்றாவது 120 வயதும்‌ கிடைத்தது. 

அத்யயனம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருந்தார்‌. 
அதிலேயும்‌ மூன்றாவது அயுளிலேயும்‌ 96 வயது ஆகி 
விட்டது. 

இந்திரன்‌ பார்த்தான்‌. “இவர்‌ நான்காவது 120 
வயதுக்காகத்‌ தபஸ்‌ பண்ணுவாரோ என்னவோ, 
அதற்குள்ளே புறப்பட்டுப்‌ போய்‌ விடுவோம்‌ அவரிடம்‌...' 
என்று அவனே கிளம்பி வந்து விட்டதாக வேதம்‌ ரொம்ப 
அழகாகச்‌ சொல்கிறது. 

வந்து அவர்‌ எதிரில்‌ நின்று; “பரத்வாஜா! உமக்கு 
நான்காவது ஆயுளை நான்‌ கொடுத்தால்‌, அந்த நான்காவது 
ஆயுளிலே நீர்‌ என்ன பண்ண வேண்டும்‌ என்று 
நினைக்கிறீர்‌?” 

பரத்வாஜர்‌ என்ன பதில்‌ சொல்லியிருப்பார்‌...? 
எதிர்பார்த்த பதிலைத்தான்‌ சொன்னார்‌. இந்திரன்‌ 
அவருக்குச்‌ சொன்ன பதில்தான்‌ எதிர்பாராததாகயிருந்தது. 


நான்காவது மூறையாக பரத்வாஜ மஹரிஷி தபஸ்‌ 
பண்ணிவிடப்‌ போகிறாரே என்று ஓடி வந்து தடுத்தானே 
- இந்திரன்‌, அவனிடம்‌ பரத்வாஜர்‌ சொன்னார்‌. 

“நான்காவது ஆயுளென்று ஒன்று கிடைத்தால்‌ என்ன 
செய்வேன்‌ என்றா கேட்கிறாய்‌... ஹே இந்திரா! இது என்ன 
புதிதாகக்‌ கேள்வி கேட்கிறாய்‌! எனக்கு வேறு 
காரியமில்லை. பிரும்மசர்யம்தான்‌ பண்ணுவேன்‌...” பிரும்ம 
சர்யம்‌ என்றை பதத்துக்கு என்ன அர்த்தம்‌ என்று கேட்டால்‌ 
கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருத்தல்‌ என்று 
மட்டும்‌ அர்த்தம்‌ இல்லை... பிரும்மம்‌ என்றால்‌ வேதம்‌, 
வேதத்தை அத்யயனம்‌ செய்வதற்குத்‌ தான்‌ பிரும்மசர்யம்‌ 
என்று பெயர்‌. ஆகையினால்‌ “அந்த பிரும்மசர்யத்தைத்‌ 
தவிர வேறு கார்யம்‌ எனக்கு இல்லை...” என்றார்‌ பரத்‌ 
வாஜர்‌. 

இந்திரன்‌ பார்த்தான்‌. இவருக்கு வேதம்‌ என்றால்‌ 
என்னவென்பது தெரியவில்லை, இவருக்கு வேதத்தைக்‌ 
காட்டி விட வேண்டும்‌ என்று முடிவு செய்தான்‌. 

பூ: புவ: ஸுவ: என்கிற வ்யாஹ்ருதி மந்திரங்களைக்‌ 
கொண்டு மூன்று பர்வதங்களை - மலைகளை 
உருவாக்கினான்‌. “இவைதான்‌ வேதங்கள்‌!” என்றான்‌. 

பரத்வாஜ மஹரிவிக்கு ரொம்ப சந்தோஷம்‌. 
ஏனென்றால்‌ இவர்‌ கடந்து பழத. பபச “ஆய 
காலங்கள்‌: இந்திரனால்‌ கர்வ மூன்று 
பர்வதங்கள்‌. தமது முந்நூறு வயதிலே இந்த மூனறு 


ப 
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மலைகளையும்‌ கரைத்துக்‌ குடித்து விட்டதாக நினைத்துக்‌ 
கொண்டு, “இந்திரா! இது மொத்தமும்‌ எனக்கு வந்து 
விட்டதா?” என்று கேட்டார்‌. 


“இது வேதத்தினுடைய நிலை; இதைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்‌. உமக்கு வந்துள்ளதைக்‌ காட்டட்டுமா... ?” என்று 
கேட்டான்‌ இந்திரன்‌. 

“உம்‌, காட்டு...” 


ஒவ்வொரு மலையிலிருந்தும்‌ ஒரு பிடி மண்ணை 
எடுத்து அவர்‌ முன்னே போட்டு விட்டுச்‌ சொன்னான்‌ 
இந்திரன்‌. 

“நீர்‌ முந்நூறு வருஷங்களில்‌ அத்யயனம்‌ பண்ணிய 
வேத பாகம்‌ இவ்வளவு” என்று பிடி மண்ணைக்‌ 
காட்டினான்‌... “இன்னும்‌ பண்ண வேண்டிய பாகம்‌ 
அவ்வளவு...” என்று மலைகளைக்‌ காட்டினான்‌ ! 


“இன்னும்‌ எத்தனை ஆயுள்‌ எடுத்தால்‌ எத்தனை நூறு 
வயது எடுத்தால்‌ இந்த மலைகளையெல்லாம்‌ உம்மாலே 
கரைக்க முடியும்‌?...” என்று கேட்டான்‌! 


கற்றது கை மண்‌ அளவு; கல்லாதது உலகளவு என்று 
ஒரு பழமொழி வந்திருக்கிறதே... அது எங்கேயிருந்து வந்தது 
என்று நினைக்கிறீர்கள்‌ ? வேதத்திலேயிருந்துதான்‌ ! 


“இப்படி. மூடிய முஷ்டியினாலே ஒரு பிடி எடுத்துப்‌ 
போடுகிறானே!' என்று அசந்து போனார்‌ பரத்வாஜர்‌. 
அந்த வேதத்தை யாராலாவது பூரணமாக அத்யயனம்‌ 
பண்ண முடியுமா...? 


“வேதங்கள்‌ அனந்தங்கள்‌ என்று சொல்லப்படுறெ 
காரணத்தால்‌, ஹே பரத்வாஜ மஹரிஷே! இனிமேல்‌ வேத 
அத்யயனம்‌ பண்ணுவதை நிறுத்திவிட்டு தபஸ்‌ பண்ணி 
அந்த பரமாத்மாவைக்‌ கண்டு மோக்ஷத்‌ை 


்‌ த அடையும்‌” 
என்றான்‌ இந்திரன்‌. 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $* 611 
TT ட பட ட ட 
அதற்கப்புறம்‌ பரத்வாஜர்‌ ரொம்ப நாள்‌ தபஸ்‌ 
பண்ணினார்‌. மட்டபல்லி க்ஷேத்திரத்துக்கு வந்தார்‌. அங்கு 
வந்து உட்கார்ந்து கொண்டு, அந்த கிருஷ்ணா நதி தீரத்திலே 
தபஸ்‌ பண்ணினார்‌. தபஸ்‌ பண்ணி அந்த எம்பெருமானை 
சாக்ஷாத்கரித்து விட்டார்‌. நேரே லக்ஷ்மி நரசிம்மனை 
சேவித்து விட்டார்‌ அவர்‌! 
அந்த பரத்வாஜ மஹரிஷி வேதத்தை நிறுத்திவிட்டு 
வேதாந்தத்திலே புகுந்து, அந்த கேஷத்திரத்திலே புகுந்து, 
அந்த க்ஷேத்திரத்தில்‌ கிருஷ்ணா நதியில்‌ நீராடி, தியானம்‌ 
பண்ணியதால்‌ நேரே தோன்றினான்‌ நரசிம்ஹன்‌. இரண்டு 
தளங்களையுடைய ஆரேபத்ரம்‌ என்றெ இலைகளால்‌ 
அவனை ஆர்ச்சித்தார்‌. 


ஆகையினாலேதான்‌ அந்த எம்பெருமான்‌ 
நரசிம்ஹன்‌, பரத்வாஜ மஹரிஷிப்ரியன்‌- 


வேதத்தின்‌ நான்காவது குணமான அனந்தத்வத்தை 


பாரத்வாஜருக்கு உணர்த்தினார்‌. 


இந்த நரசிம்றனை நம்முடைய நம்பெறாமாள்‌' : 


என்றே அழைக்கிறார்‌ திருமங்கையாழ்வார்‌. 

பெரிய தெய்வத்திலும்‌ பெரிய பெரிய தெய்வம்‌ 
அவன்‌. பெரிய பெருமாள்‌ என்று ரங்கநாதருக்குப்‌ பெயர்‌. 
நரசிம்ஹனுக்குப்‌ பெரிய பெரிய பெருமாள்‌ என்றே பெயர்‌! 

ராமனால்‌ வணங்கப்‌ பட்டதால்‌ அந்த அரங்கன்‌ 
பெரிய பெருமாள்‌ அனான்‌. ஏன்‌...? 

“கூட்டு ஒருவரையும்‌ வேண்டாக்‌ கொற்றவன்‌' என்று 
வாலி ராமனை வர்ணிக்கிறான்‌. அப்படிப்‌ பட்ட தனி வீரன்‌ 
- உயர்ந்த ஜீவ களையுடைய பரமாத்மாவான ராமன்‌; ஏக 
வீரன்‌, அசகாய சூரன்‌, அன்பாய்‌ சாஹஸன்‌... அவனே 
தொழுத பெருமாள்‌ பெரிய பெருமாள்‌. 
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ணக பவப்‌ வைட ட 
லக்ஷ்மி நரசிம்ஹன்‌ இருக்கிறானே. டோலையிலே 

(ஊஞ்சல்‌) அழகிய சிங்கர்‌ ஆராதிக்கிறாரே... அந்த 


நரசிம்ஹன்‌. அவன்‌ எப்படி பெரிய பெரிய பெருமாள்‌ : 


அனான்‌... ? 


இந்த யுக தெய்வமாகிய திருவேங்கட நாயகனால்‌ 
அராதிக்கப்பட்டான்‌ அவன்‌. 


அந்தத்‌ திருவேங்கட நாயகனுக்குத்‌ திருக்கல்யாணம்‌ 
நடக்கிறது. அக்னி பகவானே வந்து தளிகை 
பண்ணியிருக்கிறான்‌. ஏகமாக பிரஸாதங்கள்‌ ! அக்னியே 
பண்ணியிருக்கிறான்‌ என்றால்‌ அது எவ்வளவு சுவையாக 
இருக்கும்‌! 


மாப்பிள்ளை ஸ்ரீநிவாஸன்‌, மணவறையிலே 
பத்மாவதி கரம்‌ பிடித்து உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌. 


சாப்பிடுவதற்கு சுகபிரும்மாதி மஹரிஷிகளெல்லாம்‌ 
காத்திருக்கிறார்கள்‌. 


இப்போது கூட அந்த ஸ்ரீநிவாஸ கல்யாணம்‌ நடக்கிற 
திருமண்டபத்திலே பார்த்தோமானால்‌ இந்தக்‌ காட்சி 
சித்திரங்களாக வரையப்பட்டிருப்பதைப்‌ பார்க்கலாம்‌. 
அதிலே பிரும்மா, ஸ்ரீநிவாஸருடைய திருச்செவியிலே 
போய்க்‌ கேட்கிற மாதிரி ஒரு சித்திரம்‌ இருக்கிறது. - 
எல்லோரும்‌ பார்க்கலாம்‌ - இருமலை யாத்திரை போகிற 
வர்களெல்லாம்‌... 


திருவேங்கடமுடையான்‌ திருச்செவியிலே போய்‌ 
பிரும்மா என்ன கேட்கிறார்‌... ? 


“நீயோ எழுந்து வர முடியாது. ஏகப்பட்டது செய்து 
வைத்துக்‌ காத்திருக்றெது. மகான்களெல்லாம்‌ சாப்பிடக்‌ 
காத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. அவர்களைக்‌ காக்க 
வைத்தால்‌ பாகவத அபசாரம்‌ ஏற்படுமே! இதை 
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ட யெல்லாம்‌ யாருக்குப்‌ போய்‌ நிவேதனம்‌ பண்ணுவது... ?” 
என்று பிரும்மா கேட்கிறார்‌. 

அப்போது, மணவறையிலே மாப்பிள்ளையாக 
உட்கார்ந்திருக்கும்‌ ஸ்ரீநிவாஸன்‌ சொல்கிறான்‌: 


“அஹோபிலத்திலே எழுந்தருளியிருக்கிறானே, அந்த 
லக்ஷ்மிநரசிம்ஹனுக்கு இது மொத்தம்‌ நிவேதனம்‌ பண்ணி, 
எல்லோருக்கும்‌ வினியோகிக்கப்படட்டும்‌..” 


நரசிம்ஹன்‌ நிறைய சாப்பிடக்‌ கூடியவன்‌. அந்தத்‌ 


திருமலையிலிருந்தபடியே அஹோபிலத்துக்மு அத்தனை 
உணவையும்‌ நைவேத்யம்‌ காட்டுகிறார்‌ பிரும்மா. 


அஹோபிலத்திலிருந்தே அந்த எம்பெருமான்‌ 
கரங்களால்‌ அத்தனையையும்‌ எடுத்துச்‌ சாப்பிடுகிறான்‌. 
அந்தக்‌ காட்சியை - அந்த அழகை - பிரும்மா சேவித்தான்‌. 


அஹோபிலத்திலிருந்து அந்த எம்பெருமான்‌ 
கரங்களை நீட்டினால்‌ திருமலை எட்டுகிறது. 

ஸ்ரீசைலம்‌ அதிசேஷனுடைய வால்‌; அஹோபிலம்‌ 
உதர பந்தம்‌; சேஷாசலம்‌ அவனுடைய ஆயிரம்‌ தலைகள்‌ 
மேலே பாரத தேசத்தில்‌, ஆந்திராவிலிருந்து ஆரம்பித்து 
தென்கோடிக்கு வந்தோமானால்‌, அதிலே பார்த்தோமா 
னால்‌, ஒரு சர்ப்பம்‌ வளைந்து படமெடுத்துக்‌ காட்சியளித்‌ 
தால்‌ எப்படியிருக்குமோ அப்படித்‌ தென்படுகிறது. 
ஆதிசேஷன்‌ படமெடுத்துப்‌ படுத்திருப்பது போன்ற 
அழகான காட்சி! 

அப்படி, அஹோபிலமானது அதிசேஷனுக்கு உதர 
பந்தமாயிருக்கிறது. திருமலை-திருமுடி; (தீநிவாஸனால்‌ 
அஆராதிக்கப்பட்டவன்‌ எம்பெருமான்‌ நரசிம்ஹன்‌. 

சக்ரவர்த்தித்‌ திருமகனும்‌ அந்த அஹோபிலத்துக்குச்‌ 
சென்று மாலோலனை சேவித்து, சீதையை மீட்கவும்‌ 
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ராவணனை ஜெயிக்கவும்‌ உண்டான பலத்தை 
நரசிம்ஹனிடமிருந்து பெற்றான்‌. 

ஹரிவம்சம்‌ என்கிற உயர்ந்த கிரந்தம்‌ இதை நமக்குத்‌ 
தெரிவிக்கிறது. 

இரண்டு பெருமாள்களாலும்‌ - ஸ்ரீநிவாஸனாலும்‌ 
சக்ரவர்த்தித்‌ திருமகனாலும்‌ வணங்கப்பட்டதால்‌ பெரிய 
பெரிய பெருமாள்‌ என்று பெயர்‌ நரசிம்ஹனுக்கு. 

அதனால்தான்‌ இப்போதும்‌ அஹோபிலத்துக்கு நாம்‌ 
போனோமானால்‌ அங்கே ஒரு ஸ்தம்பத்திலே ஸ்ரீநிவாஸன்‌ 
மாப்பிள்ளைக்‌ கோலத்திலே கைகூப்பி சேவிக்கிற அழகை 
நாம்‌ பார்க்கலாம்‌. 


திருமலைக்கு வேத வெற்பு என்று பெயர்‌. வேத 
ஸ்வரூபமாய்‌, வேதமாய்‌, விளங்குகிறான்‌ திருவேங்கட. 
முடையான்‌. வேதமே பகவானின்‌ மூச்சுக்காற்று. 

நரசிம்ஹனோ சர்வதோமுகன்‌. எங்கும்‌ பிரவேசித; 
திருப்பவன்‌. 

எல்லாவற்றிலேயும்‌ அவன்‌ இருப்பதனாலே 
அவனில்லாமல்‌ நமது அத்மா தனித்து நிற்க முடியாது. 
நம்மையெல்லாம்‌ ஹ்ருதயத்திலேயே தாங்கிக்‌ 
கொண்டிருப்பவன்‌ அவன்‌. அந்த கெளஸ்துப மணி எங்கே 
இருக்கிறதோ அங்கே இந்த ஆத்மாவையும்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறான்‌ பரமாத்மா. 

ஆகையினாலே, விஷ்ணு: என்று சொன்னோமா 
னால்‌, சர்வதோமுக யஜ்ஞம்‌ பண்ணுவதால்‌ பத்து 
திக்கிலேயும்‌ கிடைக்கக்‌ கூடிய செல்வாக்கு நமக்குக்‌ 
கிடைக்கும்‌. 

அதனால்தான்‌ சஹஸ்ரநாம 
திலும்‌ இருபத்தெட்டாவது சுலே 
சுலோகத்திலும்‌ விஷ்ணு என்றெ 


த்தின்‌ முதல்‌ ஸ்லோகத்‌ 
ஈகத்திலும்‌ எழுபதாவது 
திருநாமம்‌ வருகிறது. 


விஷ்ணு என்றெ திருநாமத்தின்‌ மகிமையைச்‌ 
சொன்னேன்‌ அவனோடு எப்போதும்‌ உறைகின்றவள்‌ ஸ்ரீ 
மஹாலக்ஷ்மீ. லக்ஷ்மி கல்யாணம்‌ என்கிற உத்தமமான 
திருக்கல்யாணம்‌ - எம்பெருமான்‌ பரம குதூகலனாய்‌ 
இருக்கிறான்‌. 

லக்ஷ்மிக்கும்‌ தாராயணனுக்கும்‌ கல்யாணம்‌ உண்டா 
என்று ஒரு விசாரம்‌! ஆரம்பமே விசாரம்தான்‌ ! கல்யாணம்‌ 
என்றால்‌ வதர ஓரிடத்திலே இருக்க வேண்டும்‌; வரன்‌ 
இன்னொரு இடத்திலே இருக்க வேண்டும்‌. இவர்கள்‌ 
இரண்டு பேரையும்‌ சேர்த்து வைப்பதுதானே கல்யாணம்‌. 
இங்கே லக்ஷ்மியை விட்டு நாராயணன்‌ பிரிந்தால்தானே 
கல்யாணத்துக்கே அவசியம்‌... எப்பொழுதும்‌ சேர்ந்தே 
இருக்கிறாள்‌ அல்லவா! 

வேதம்‌ சொல்கிறபோது 'ஹ்ரீ என்று பூமாதாவைச்‌ 
சொல்லி அப்புறம்‌ லக்ஷ்மியைச்‌ சொல்கிறது. பூமி 
சமேதனாக, லக்ஷ்மி சமேதனாக இரவு - பகல்‌ வித்தியாச 
மில்லாமல்‌ ஸ்ரீயுடனும்‌ பூமிதேவியுடனும்‌ சேர்ந்தே 
இருக்கிறான்‌. இந்த தத்துவத்தைப்‌ பிரிக்கவே. முடியாது; 
சேர்ந்தே இருக்கிறது. அப்படியிருக்கும்படியான இந்தத்‌ 
தத்வம்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்கொண்டது என்று 
சொன்னால்‌ எப்படிப்‌ பொருந்தும்‌... 2 

அண்டாள்‌ கல்யாணம்‌ என்று சொல்கிறோம்‌; ம 
கல்யாணம்‌ என்று சொல்கிறோம்‌; கபி ஆத்‌ ம்‌ 
என்று சொல்கிறோம்‌. - இப்படி. இத்தனை கல்யாணங்கள்‌ 
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நடந்திருக்கின்றனவே... உண்மையில்‌ நடந்ததா இல்லையா ! 
இந்திர ஜாலம்‌ போன்ற பொய்யா...? உண்மையில்‌ நடந்தது 
என்றால்‌, பகவானுடைய நிலையிலேயிருந்து ஆராய்ந்து 
பார்த்தால்‌, அவனுக்குக்‌ கல்யாணம்‌ என்பது வேண்டியதே 
யில்லை... 

ப்‌ த்வய மந்த்ரத்தைப்‌ பார்த்தோமானால்‌, லக்ஷ்மி 
மந்த்ரம்‌ என்றே பெயர்‌ அதற்கு “ஸ்ரீமத்‌! என்பதற்கு என்ன 
அர்த்தம்‌ என்றால்‌ எப்போதும்‌ சேர்ந்தே இருத்தல்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. அந்த எம்பெருமானை விட்டு அவள்‌ 
பிரிவதேயில்லை. அவளை விட்டு இவன்‌ பிரிவதேயில்லை. 
நாராயணன்‌. வந்தான்‌ என்றால்‌, லக்ஷ்மியோடு வந்தான்‌ 
என்றே அர்த்தம்‌. 

சிவம்‌ STDS) மங்களம்‌ என்று அர்த்தம்‌. பரம்‌ 

வனுக்கு ஏன்‌ மங்களம்‌ என்று பெயர்‌...? சக்தியோடு 
-சர்ந்திருப்பதனாலே அவன்‌ சிவனாதறான்‌. 
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“லக்ஷ்மி கல்யாணத்துக்கு (உபன்யாளத்துக்கு] 
வருகிறீர்களா?” என்று ஒருவர்‌ கூப்பிடுகிறார்‌... “என்னால்‌ 
வர முடியாதே... சக்தியேயில்லையே !”' என்கிறார்‌ 
இன்னொருத்தர்‌. “என்ன நடந்தது என்பதை நீரே கேட்டு 
வந்து சொல்லிவிடும்‌...” 

“சரி! நீர்‌ சிவனே என்று உட்கார்ந்து கொண்டிரும்‌... 
நான்‌ போய்‌ விட்டு வருகிறேன்‌...” என்று புறப்பட்டு 
விட்டார்‌ இவர்‌! சக்தி இருந்தால்தானே சிவனுக்குப்‌ 
பெருமை! சொல்லும்‌ பொருளும்‌ போலவே சிவனும்‌ 
சக்தியும்‌ ஆகையினாலேயே பரமேச்வரனையோ நாராயண 
னையோ தனித்து ஆவாஹனம்‌ பண்ணுவதில்லை. 

யஜ்ஞத்தில்கூட நரசிம்ஹனை லக்ஷ்மியோடு 
சேர்ந்திருக்கும்படியானவனாகத்தான்‌ உபாஸனை பண்ணு 
கிறோம்‌; ஆவாஹனம்‌ பண்ணுகிறோம்‌. தனி உக்ர மூர்த்தி 
யான நரசிம்ஹனின்‌ ஆராதனம்‌ வேண்டாம்‌ என்கிறது 
சாஸ்திரம்‌. 

இப்படிப்பட்ட திவ்ய தம்பதிகள்‌ சங்கல்பித்து, 
அவதாரம்‌ பண்ணி பல கல்யாணங்களைப்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. அந்தக்‌ கல்யாணம்‌ எதற்கு...? அவர்கள்‌ 
அப்படிப்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌ நாமெல்லாம்‌ 
இங்கே ஒன்று கூடுவோமா? அந்தப்‌ பிரபாவத்தைப்‌ 
பேசுவோமா...? பேசுவதனாலே லோகத்துக்கெல்லாம்‌ 
கல்யாணம்‌ ஏற்படும்‌. கிரகங்களிலே நித்ய கல்யாணம்‌ 
நடக்கும்‌ லோகத்தில்‌ எல்லோருக்கும்‌ சர்வ க்ஷேமமும்‌ பரம 
மங்களமும்‌ உண்டாகும்‌. குழந்தைகளுக்குக்‌ கல்யாணம்‌ 
ஆகவில்லையே என்று வருத்தப்படக்கூடியதாய்‌ - 
தந்தையர்க்கெல்லாம்‌ கவலை நீங்கும்‌. பவன்‌ 
கொடுத்து விடுகிறான்‌. ஆகையினால்தான்‌ லோக 

கல்யாணார்த்தமாக எல்லோருடைய க்ஷமத்தின்‌ 
பொருட்டும்‌ பரமாத்மா அவதார காலத்தி ல்‌ ல அதது 
தன்னிடத்தில்‌ இல்லாததைக்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கிறான்‌. 
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திருக்கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு அனுக்கிரஹம்‌ 
பண்ணுகிறான்‌. இது அவனுடைய தயையின்‌ காரியம்‌. 
௮வன்‌ தயை இருக்கிறதே... அதுதான்‌ இறங்கி வந்து 
இப்படியெல்லாம்‌ திருக்கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌, கொண்டு, 
நம்மையெல்லாம்‌ சேர வைத்து, பேச வைத்து, ஆனந்திக்கப்‌ 
பண்ணுகிறது. எப்போதும்‌ சேர்ந்தே இருக்கும்படியான 
மஹாலக்ஷ்மிக்கு அந்த எம்பெருமானுடன்‌ சேர்ந்து 
இருப்பதே கல்யாணம்‌. பரம மங்களமான அந்தத்‌ திருக்‌ 
கல்யாண உத்ஸவ சரித்திரத்தின்‌ வாயிலாக பரமாத்மா 
நமக்கு இதையே காட்டிக்‌ கொடுக்கிறான்‌. 


ஸ்ரீ இருக்கிறாளே, மஹாலக்ஷ்மி... அவள்‌ ப்ருகு 
வம்சத்திலே தோன்றினாள்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. 
சலசத்தில்‌ தோன்றினாள்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. 
எங்கேயிருந்து அவள்‌ தோன்றினாள்‌... ? 


சுவாமி தேசிகன்‌, ஸ்ரீ ஸ்துதியிலே சொல்கிறார்‌ 
பாருங்கள்‌... “விஷ்ணு வக்ஷ்ஸ்தலம்‌ அவளுக்கு இருப்பிடமா? 
யஜ்ஞ பூமி இருப்பிடமா? இல்லை கலசம்‌ இருப்பிடமா? 
அல்லது ப்ருகு வம்சம்‌ இருப்பிடமா... ? இருப்பிடம்‌ எது 
என்றே தெரிந்து கொள்ள முடியவில்லையே... அவள்‌ 
பெருமையை எப்படி உணர்வது...” என்று அச்சர்யப்படு 
கிறார்‌ சுவாமி தேசிகன்‌. 


மஹாலக்ஷ்மியின்‌ பெருமையை உணர்வது அவ்வளவு 
சுலபமா...? கூரத்தாழ்வார்‌ என்றெ ஆசார்யர்‌ ஸ்ரீ ஸத்வம்‌ 
என்கிற ஸ்தோத்திரத்தில்‌ மஹாலக்ஷ்மியையே பார்த்துக்‌ 
கேட்கிறார்‌: “அம்மா! உன்னுடைய பெருமை - உன்‌ 
வல்லபனான நாராயணன்‌ உணர்வானா... ? ஹரியினாலும்‌ 
உணராத பெருமையல்லவஈ உன்னுடைய பெருமை...” 


“ஏன்‌...? என்று ஒரு கேள்வி போட்டுக்‌ கொல்‌ 
அவரே சொல்கிறார்‌... : டு காண்டு 


“உனக்கே தெரியாது உன்‌ பெருமை!” என்கிறார்‌! 
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“உன்னாலும்‌ உணரப்படாதது உன்‌ பெருமை. அதை 
அடியேன்‌ பேச வந்தது எவ்வளவு பரிஹாஸாஸ்பதம்‌! 
கேலிக்‌ கூத்தாக அமையும்‌!” என்கிறார்‌. 
வனஸ்பதி, பிருஹஸ்பதி என்று இரண்டு சப்தங்கள்‌. 
இந்த இரண்டுக்கும்‌ வேதத்திலே ஸ்வரம்கூட ஒன்றாகவே 
இருக்கும்‌. அனால்‌ இரண்டுக்கும்‌ ஏகப்பட்ட தாரதம்பயம்‌ 
இருக்கிறது! வனஸ்பதி என்றால்‌ ஒரு மரம்‌. பிருஹஸ்பதி 
என்றால்‌ தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ குரு. அசார்யர்களுக் 
கெல்லாம்‌ குரு. அதனால்தான்‌ வால்மீகி ராமனை 
வர்ணிக்கிறபோது 'பிருஹஸ்பதி ஸமோ புத்யா...' என்று 
புத்தியிலே பிருஹஸ்பதிக்குச்‌ சமமானவனாக ராமனை 
வர்ணிக்கிறார்‌. அப்படியானால்‌ எப்பேர்ப்பட்ட புததி 
யுடையவர்‌ பிருஹஸ்பதி என்று பார்த்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ ! 

கூரத்தாழ்வார்‌ இங்கே என்ன சொல்கிறார்‌... “அம்மா 
மஹாலக்ஷ்மி! ஒருத்தரை மரம்‌ என்று சொல்வதற்கும்‌ 
ஒருத்தரை பிருஹஸ்பதி என்று கொண்டாடுவதற்கும்‌ என்ன 
காரணம்‌... ?' என்று கேட்‌இறார்‌. ர 

'மரமாட்டம்‌ நிற்கிறது பாரு... என்று அறிவிலிகளை 
லோகத்திலே சொல்வார்கள்‌. அஞ்சூரனிகளைப்‌ பார்த்து 
“மரம்‌! மரம்‌!' என்கிறோம்‌. பிருஹஸ்பதியாய்‌ - 
புத்திசாலியாய்‌ இருந்தால்‌ ஓ அவரா மஹா 
ஞானியாயிற்றே...' என்கிறோம்‌. பெரிதாக, உச்ச 
ஸ்தாயியிலே உச்சரிப்போம்‌. 

“ஒருத்தரை ஒஹோ என்று கொண்டாடுவதற்கும்‌, 
ஒருத்தரை ஒன்றும்‌ தெரியாது' என்று கீழே தள்ளுவதற்கும்‌ 
என்னம்மா காரணம்‌...?” என்று கூரத்தாழ்வார்‌ கேட்கிறார்‌: 
“உன்னுடைய கடாக்ஷ வீக்ஷ்ணத்தினுடைய ஏற்றத்‌ தாழ்வே 
காரணம்‌.” ; 

> எங்கே மஹாலக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌ வீசுி்றதோ அவா 
ஏகமாக பிரகாசிக்கிறார்‌. எங்கே கடாக்ஷம்‌ இல்லையே... 
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கனவனை வனை வை வவ பபப பை ப ப பட 
அவன்‌ சாமானியனாயிருக்கிறான்‌. அகையால்‌, லக்ஷ்மி 
கடாக்ஷம்‌ இருந்தால்தான்‌ சரஸ்வதி கடாக்ஷமும்‌ சித்திக்கும்‌. 
வேதமானதுகூட சொல்கிறது - லக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌ 
வழியாகவே சரஸ்வதி கடாக்ஷம்‌ வருகிறது என்று... 

லோகத்திலே, சாமான்யமாக, லக்ஷ்மி படத்தையும்‌ 
சரஸ்வதி படத்தையும்‌ பக்கத்து பக்கத்தில்‌ மாட்டலாமா 
என்று சிலபேர்‌ சந்தேகப்படுவார்கள்‌. லக்ஷ்மி, 
நாராயணனின்‌ தர்மபத்னி. பிரும்மாவோ நாராயண 
னுடைய பிள்ளை! பிள்ளையினுடைய மனைவி சரஸ்வதி, 
லக்ஷ்மிக்கு நாட்டுப்‌ பெண்‌, மருமகள்‌! மாமியாரும்‌ 
மருமகளும்‌ பக்கத்திலே இருந்தால்‌ நித்ய யுத்தம்தான்‌ 
அதனால்‌ படங்களைச்‌ சேர்த்து மாட்டக்‌ கூடாது... 
என்பார்கள்‌. 

ஆனால்‌, நம்‌ கிரஹத்திலே நடப்பதைப்‌ போய்‌ அங்கே 
சொல்லலாமா...! அவர்களிடம்‌ இதெல்லாம்‌ உண்டா! 
லக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌ ' இருந்தால்தான்‌ சரஸ்வதி கடாக்ஷ்மே 
வரும்‌. அஷ்ட லக்ஷ்மியிலே வித்யா லக்ஷ்மி விசேஷமாக 
விளங்குகிறாள்‌. அவளுடைய “கடாக்ஷம்‌ இருந்தால்தான்‌ 
வாக்தேவி விசேஷமாக நம்‌ வாக்கிலே வருவாள்‌. 
। ஆகையினாலே, உத்தமோத்தமாயிருக்கும்படியானது 
மஹாலக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌... அதைத்தான்‌ கூரத்தாழ்வார்‌ 
ஆச்சர்யமாய்ச்‌ சொல்கிறார்‌: “அம்மா உன்‌ உயர்ந்த 
பெருமையை எல்லோரும்‌ உணர முடியாது. கடாக்ஷ ஏற்றத்‌ 
தாழ்வினால்‌ அல்லவா இந்த நிலை ஏற்படுறெது...?' என்று. 

ஆளவந்தார்‌ என்கிற ஆச்சாரியார்‌ சொல்கிறார்‌ 
பாருங்கள்‌... “உன்னை என்னவென்று சொல்வேன்‌! உன்‌ 
பெயரே (ஸ்ரீ: என்று இருக்கறதே. வேறு என்னவென்று 
நாங்கள்‌ சொல்ல முடியும்‌! கற்பிக்க முடியும்‌? ஸ்ரீ என்ற 
சொல்லிலேயே எல்லாம்‌ அடக்கம்‌, இதை வியாகரண 
சாஸ்திர ரீதியாக அறுவிதமாகப்‌ பொருள்‌ சொல்கிறார்கள்‌ 
அசார்யார்கள்‌. அடுத்த அத்தியாயத்தில்‌ விளக்குகிறேன்‌. 


'அறெ லக்ஷ்மி எப்போதும்‌ பகவானுடைய 
திருவடியை அச்ரயித்தே இருக்கிறாள்‌. எப்போதும்‌ அந்தத்‌ 
திருவடியை விட மாட்டாள்‌. அது மாத்திரமல்ல... நாம்‌ 
ஆச்ரயிப்பதற்குத்‌ தகுந்தவளாயிருப்பாள்‌ அவள்‌. 

ஸ்ரீரங்கத்திலே போனால்‌ பார்க்கலாம்‌. ரங்கநாதரை 
சேவிக்க வேண்டுமானால்‌ ஏகப்பட்ட தூரம்‌ உள்ளே போக 
வேண்டும்‌. தாயாரை சேவிக்க வேண்டுமானால்‌ ஒரு 
க்ூஷ்ணத்திலே சேவித்து விட்டு வந்து விடலாம்‌. - 
பக்கத்திலேயே இருக்கிறாள்‌ அல்லவா மஹாலக்ஷ்மி 
உடனே கிடைக்கிறாள்‌ நமக்கு! 

திருவேங்கடமுடையான்‌ சந்நிதிக்குத்‌ தான்‌ 
போங்களேன்‌... தாயாரை சீக்ரெமாகப்‌ பார்த்து விடலாம்‌. 
அவன்‌ சேவை சுலபமாகக்‌ கிடைக்குமா! தாயாருக்கு 
எவ்வளவு காருண்யம்‌ நம்மீது. நாம்‌ சுலபமாகச்‌ சேவிக்கும்‌ 
படியாக ரொம்பக்கட்டே நெருங்கி நிற்தறோள்‌; அவனை 
எப்போதும்‌ ஆச்ரயித்தே இருக்கிறாள்‌. 

ஸ்ரீ என்ற பதத்துக்கு இப்படி. நெருங்கி இருப்பவள்‌ 
என்று பொருள்‌. 

“ரீ: என்றால்‌ அடுத்து வரும்‌ பொருள்‌ பார்ப்போம்‌. 
நாம்‌ ஏதாவது குறைகளைச்‌ கொல்கிறோம்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளுங்களேன்‌. ஒரே குற்றங்களாகச்‌ சொல்கிறோம்‌... 
என்ன ஆச்சர்யம்‌ பாருங்கள்‌! பொறுக்க உட்கார்ந்து 
கொண்டு கேட்டுக்‌ கொண்டே இருப்பாளாம்‌! 
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பபப பபப ப ப அப அ 
நம்மிடம்‌ யாராவது கஷ்டத்தையே சொன்னால்‌ 
கேட்க முடிகிறதா? குறையையே சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தால்‌ யார்‌ கேட்பது? விதுர நீதியிலே சொல்லியிருப்பதைப்‌ 
பாருங்கள்‌ - விதுரர்‌ யார்‌ மனதும்‌ புண்படாமல்‌ பேசச்‌ 
கூடியவர்‌. அவரே இந்த இடத்திலே 'சுருக்‌'கென்று 
தைக்கும்படி சொல்கிறார்‌! என்ன சொல்கிறார்‌.... ? 
“இரண்டு வகையானவர்களைப்‌ பிடித்து இழுத்து வந்து 
கழுத்திலே பெரும்‌ பாறாங்கல்லைக்‌ கட்டுங்கள்‌...” 


யார்‌ அந்த இரண்டு வகையானவர்கள்‌?' என்று 
கேட்டால்‌ - மிக்க பொருள்‌ படைத்திருந்தும்‌ தானம்‌ 
செய்யாதவர்கள்‌ ஒருவகை. தாரித்திரியத்தோடு கஷ்டப்‌ 
படுகிறபோது, பகவன்‌ நாமாவைச்‌ சொல்லாமல்‌, 
எம்பெருமான்‌ திருநாமத்தை மறந்து, “கஷ்டம்‌ க்ஷ்டம்‌' 
என்று எப்போதும்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருப்பவர்‌: 
இன்னொரு வகை! 

தாரித்ரியம்‌ விலக வேண்டுமானால்‌ அவன்‌ 
திருநாமத்தை அல்லவா சொல்ல வேண்டும்‌! அதற்குப்‌ 
பதில்‌ புலம்பிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌... ?! “அத்தகைய 
வர்களைப்‌ பிடித்து இழுத்துக்கொண்டு வந்து கல்லைக்‌ 
கட்டி சமுத்திரத்திலே இறக்குங்கள்‌!” என்கிறார்‌ விதுரர்‌! | 

ஏக சக்ராதிபத்யத்தின்‌£ழ்‌ 
படியானவர்‌ ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌. 
தெரியாமல்‌ பண்ணி விட்டார்கள்‌ 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $ 623 
I 
விடப்பட்டார்‌. ராஜ்யம்‌ போய்விட்டது. ஏகம்‌ாக பசிக்கிறது 
அவருக்கு / 

கை தட்டினால்‌ ஆயிரம்‌ சிப்ப்த்திகள்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌.... இப்போது ஒருவரும்‌ இல்லை; 
வெண்கொற்றக்‌ குடையின்‌ 8ழே பரிபாலனம்‌ பண்ணியவர்‌ 
நிராதரவாக இருக்கிறார்‌! 


வேறு வழியில்லாமல்‌, ராத்திரி பிச்சைக்குப்‌ போவது 
என்று மூடிவு பண்ணினார்‌. பகலில்‌ போனால்‌ அவரை 
அடையாளம்‌ தெரிந்து போய்விடுமில்லையா...! அதனால்‌ 
இரவிலே பிச்சையெடுக்க வேண்டும்‌ என்று தோன்றி 
யிருக்கிறது. 


தைத்ரியோபநிஷத்‌ சொல்றிெது.... ராத்திரி 
வேளையிலே பிச்சை எடுக்காதே! மிகுந்த பாவம்‌ 
செய்திருந்தால்தான்‌ ராத்திரியிலே பிச்சை எடுக்கவேண்டும்‌ 
என்கிற எண்ணமே வரும்‌. அந்த எண்ணம்‌ வரவே கூடாது” 
என்கிறது. ்‌ 


இதே சாஸ்திரம்‌ என்ன சொல்கிறது... 2 


“ராத்திரி பிச்சை கேட்க யாராவது வந்தால்‌ 
போடாமல்‌ இராதே' என்கிறது. ஏனென்றால்‌ பிச்சை கேட்க 
வருகிறவன்‌ உன்னை சிட்சிக்க வருகிறான்‌ - திருத்த 
வருகிறான்‌! என்ன உணர்த்துகிறான்‌ நமக்கு... “போன 
ஜன்மாவிலே இப்படித்தான்‌ ராத்திரியில்‌ பிச்சை 
கேட்டவருக்கு நான்‌ போடாமல்‌ இருந்தேன்‌. ஆதலால்‌ 
இந்த ஜன்மாவிலே பிச்சை எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌... 
என்று உணர்த்துகிறான்‌. 

வேதத்தினுடைய கருத்து பெட்டர்‌ ராத்திரியிலே 
பிச்சை எடுப்பது மஹா பாவம்‌! பிச்சை போடாமல்‌ 


இருப்பதும்‌ மஹா பாவம்‌! 
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ஒருத்தர்‌ கேட்கிறார்‌.... “வேதம்‌ பாவத்தைச்‌ 
சொல்வதற்காகத்தான்‌ ஏற்பட்டதா?” ஏன்‌ இப்படிப்‌ “பாவம்‌ 
பாவம்‌' என்று சொல்லி பயமுறுத்துகிறது வேதம்‌...? என்று 
கோபம்‌ வருகிறது அவருக்கு! 


அந்த வேதத்துடைய உள்ளன்பை நாம்‌ நினைக்க 
வேண்டும்‌. வேதம்‌ நம்மைக்‌ கெட்டுப்‌ போகச்‌ சொல்ல 
வில்லை... நம்முடைய சமூகத்திலே, நாம்‌ வாழும்படியான 
இந்த பூமியிலே நம்மைப்‌ போன்ற மற்றொரு மனிதனை 
இரவிலே பிச்சையெடுக்க வைத்து நீ பார்க்காதே...” - 
இதுதான்‌ வேதத்தினுடைய அர்த்தம்‌! 


வேதத்தினுடைய உண்மையான கருத்து என்ன 
வென்றால்‌ “அவன்தான்‌ பிச்சை எடுக்கிறான்‌, 
நமக்கென்ன ?' என்று நினைத்து ஒதுங்கக்கூடாது. ராத்திரி 
பிச்சை எடுக்கா வண்ணம்‌ நம்மைச்‌ சேர்ந்த மற்றவர்களைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. ஒவ்வொருத்தருக்கும்‌ இந்தப்‌ 
பொறுப்பு இருக்கிறது. அவன்‌ தானே “தப்புப்‌ 
பண்ணுகிறான்‌; அவன்‌ தானே பாவம்‌ பண்ணுகிறான்‌,” 
என்று யாரையும்‌ விட்டுவிடக்‌ கூடாது. அந்தப்‌ பாவத்தைத்‌ 
தடுத்து நிறுத்தவேண்டும்‌. 

அகையினால்தான்‌ மகான்களாதி ஆசார்ய 
புருஷர்கள்‌ எல்லாம்‌ பகவானால்‌ பிரேரேபிக்கப்பட்டு 
அவதரித்து, அந்தந்த காலத்திலே தர்மத்தை எடுத்துச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. ்‌ 


சீரி, ராஜாவிடம்‌ மீண்டும்‌ வருவோம்‌... ராத்திரியிலே 
பிச்சை எடுக்க வேண்டும்‌ என்று அவருக்கு தோன்றியது 
என்‌...? பசி! 'பசி வந்திட பத்தும்‌ பறந்து போகும்‌'. வேதம்‌ 
சொல்வதற்கும்‌ உபன்யாஸம்‌ பண்ணுவதற்கும்‌ கூட 
பசியோடு இருந்தால்‌ முடியாது! அதலால்‌ சக்ரவர்த்தி 
யானாலும்‌ பசி என்று வந்தபிறகு, இழுத்து தலையோடு 
கால்‌ போர்த்திக்கொண்டு அர்த்த ராத்திரியிலே யரா யார்‌ 


ந 
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வீட்டிலோ போய்‌ நிற்கிறான்‌. விட்டெறியப்பட்ட உடைந்த 
மண்பாண்டத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு வீதி வீதியாக 
அலைகிறான்‌. மிச்சம்‌ மீதியையெல்லாம்‌ அதிலே 
போடுகிறார்கள்‌. முகத்தை அவர்களுக்குக்‌ காண்பிக்காமல்‌ 
திருப்பிக்‌ கொண்டு போகிறான்‌. 

அப்படிப்‌ போய்‌ கொண்டிருக்கிறபோது இருட்டிலே 
கண்‌ தெரியவில்லை. கருநாய்‌ படுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது 
வழியில்‌, அதன்‌ வயிற்றிலே காலை வைத்து விடுகிறான்‌! 
அது எகிரி மகா கோபத்தோடு அவன்‌ காலைக்‌ கவ்வியது! 


அந்தத்‌ திருவடி சேவை ஆகுமா என்று கப்பம்‌ கட்ட 
வந்த ராஜாக்களெல்லாம்‌ ஏங்கிய காலமொன்று உண்டு. 
அந்தத்‌ திருவடி இன்று நாற்சந்ததியிலே, நாய்‌ கவ்வக்‌ 
கிடக்கின்றதே! அதனால்‌, ஒருத்தருடைய ஐச்வர்யம்‌ போய்‌ 
விட்டது என்னும்போது அதைத்‌ திரும்பப்‌ பெற வேண்டு 
மானாலும்‌ சரி, தாரித்ரியத்தைப்‌ போக்கவேண்டு 
மானாலும்‌ சரி.... திருநாரணன்‌ தாள்‌ பற்ற வேண்டும்‌. 


- நம்மாழ்வார்‌ இதைச்‌ சொல்லும்போது வெறும்‌ 
நாரணன்‌ தாள்‌ என்று சொல்லவில்லை... லக்ஷ்மியோடு 
கூடிய நாராயணின்‌ தாள்‌ பற்றினால்தான்‌ முடியும்‌ 
என்கிறார்‌. 

தார்த்ரியம்‌ அகல, ஐச்வர்யம்‌ நிலைக்க, அவன்‌ 
திருவடியைப்‌ பிடித்தால்தான்‌ உண்டு. அப்படிப்‌ 
பிடித்தவர்கள்‌ அப்புறம்‌ கஷ்டப்படுவார்களா! அந்த 
ஐச்வர்யம்‌ அவர்களை விட்டுப்‌ போகுமா! எப்போதும்‌ 
என்றென்றும்‌ நிலைத்து நிற்கும்‌. இந்த லக்ஷ்மி என்ன 
பண்ணுகிறாள்‌ பாருங்கள்‌... நாம்‌. சொல்கிற கஷ்டத்தை 
யெல்லாம்‌ கேட்டுக்‌ கொள்கிறாள்‌. எத்தனை 
நேரமானாலும்‌ பொறுமையாகக்‌ (ட்டும்‌ கொள்கிறாள்‌. 
அதனால்‌ “இதி ஸ்ரீ, “ச்ருணோதி” என்று பெயர்‌ 


அவளுக்கு... 
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த ன னை வ அகவ. 
்‌ அதற்கப்புறம்‌ என்ன பண்ணுகிறாள்‌... ? எம்பெரு 

மானிடத்திலே ஏகாந்தத்திலே, அவன்‌ ரொம்ப 

பவ்யப்பட்டுக்‌ கேட்கிற சந்தர்ப்பத்திலே அவன்‌ செவியிலே 

நம்‌ குறைகளை எடுத்துச்‌ சொல்கிறாள்‌. ரொம்ப அழகாகச்‌ 

சொல்கிறாள்‌. 


கொஞ்சம்‌ அதிகப்படுத்திச்‌ சொல்லுவாளாம்‌ நம்‌ 
குறைகளை... இன்னும்‌ பகவானுக்கு நம்‌ மீது விசேஷ 
காருண்யம்‌ ஏற்படுவதற்கு தானே இரண்டு - மூன்று 
சேர்த்துக்‌ கொள்வாளாம்‌. அதிலே நாம்‌ சொன்னதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ ரொம்ப அழகாக, அதையே பகவான்‌ 
திருவுள்ளம்‌ உகக்கும்‌ படியாக, அவன்‌ உடனே ஓடி வந்து 
உதவி விடும்படியாக அதை மாற்றி, பக்குவமாகச்‌ சொல்லு 
வாளாம்‌. 


நம்‌ குறைகளைக்‌ கேட்கும்‌ குணம்‌ - ச்ருணோதி. 

அடுத்து ச்ராவயதி - ச்ராவயதி என்றால்‌ நாம்‌ 
சொன்னதை மட்டுமில்லை, அவன்‌ 
திருப்பி அவனிடத்திலே சொல்லுவாளாம்‌. “சுவாமி! 
அன்றைக்கு அப்படிச்‌ சொன்னீர்களே... இன்றைக்கு மூரண்‌ 
பாடாக இப்படிச்‌ சொல்கிறீர்களே... நீங்களே இப்படிச்‌ 
சொல்லலா௱மா....?” என்று 
அவனுக்குத்‌ திருப்புவாளாம்‌! 


சொன்னதையே 


அவன்‌ வார்த்தையையே 


- கேட்கச்‌ 
செய்பவள்‌. அதற்கும்‌ மேலே பாருங்கள்‌... தோஷங்களை 
யெல்லாம்‌ போக்குபவள்‌ அவள்‌ லக்ஷ்மியினுடைய 
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ஸ்ரீ: என்கற பதத்துக்கு அறுவிதமான பொருள்‌ 
என்றேன்‌ அல்லவா... நம்‌ தோஷங்கள்‌ நிவ்ருத்தி 
பண்ணுபவள்‌; அவன்‌ அனுக்ரெஹத்தை: நமக்குக்‌ கிடைக்கப்‌ 
பண்ணுகிறவள்‌; நாம்‌ சொல்வதைக்‌ கேட்பவள்‌; அவனைக்‌ 
கேட்கப்‌ பண்ணுகிறவள்‌; பகவானுடைய சரணார 
விந்தத்தை எப்போதும்‌ அச்ரயிப்பவள்‌; நாம்‌ அச்ரயிக்கத்‌ 
தகுந்தவளாக, ரொம்ப நெருக்கமாக நம்மிடத்திலே 
தாயாராக இருந்து ரக்ஷிக்றெவள்‌. - இந்த அறும்‌ எதிலிருந்து 
இடைக்றெது என்றால்‌ ஸ்ரீ: என்றெ பதத்தின்‌ அர்த்தமாகக்‌ 


கிடைக்கிறது. 


லக்ஷ்மியினுடைய குணங்களைச்‌ சொன்னேன்‌. அந்த 
லக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌ ஒரு க்ஷணம்‌ பட்டால்‌ போதும்‌ - 
சாமான்யனும்‌ உயர்ந்து விடுவானே ! 


அந்த லக்ஷ்மி விசிஷ்டனான நாராயணனுடைய 
வக்ஷ்ஸ்தலத்திலே என்றென்றும்‌ விளங்கக்கூடிய “என்‌ 
திருமகள்‌ சேர்‌ மார்பனே !' என்று அவனை அழைக்கிறார்‌ 
நம்மாழ்வார்‌. லக்ஷ்மியோடு சேர்ந்தே அவன்‌ தேவனா 
கிறான்‌. அவளில்லை என்றால்‌ அவனுக்குப்‌ பெருமை 
யில்லை. அவள்‌ கடாக்ஷம்‌ அவனுக்கே தெறியாது. அந்த 
கடாக்ஷப்‌ பெருமையை அவனே உணர மாட்டான்‌. 
ஏனென்றால்‌ அவளுக்கே கூடத்‌ தெரியது அது! 

குசேலர்‌ கிருஷ்ணன்‌ கிருஹத்துக்கு வந்தபோது 
ருக்மிணி கேட்டாளாம்‌ - “இந்து பிராமணோத்தமர்‌ எந்த 
திக்கிலேயிருந்து வந்தார்‌... 2” என்று. 


சாதாரணமாக யாராவது 
வந்தார்‌?” என்று கேட்போம்‌. 


கேட்கிறாள்‌ ! 
கபட நாடக சூத்ரதாரியான பு - 


லக்ஷ்மியினுடைய திருவுள்ளம்‌ நஸ்‌ 
போயிற்று. உடனே என்ன i 
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பக்கம்‌'... என்று இரண்டு கைகளையும்‌ சேர்த்து வைத்துக்‌ 
கொண்டு சுட்டிக்‌ காட்டினானாம்‌! 

குசேலர்‌ குடிசை இருந்த திக்கை அவன்‌ காண்பிக்க, 
இங்கே விசிறிக்‌ கொண்டேயிருந்த மஹாலக்ஷ்மி அந்த 
திக்கிலே பார்த்தாளாம்‌... அவள்‌ கடாக்ஷ வீஷணத்தி 
னாலே, எந்தெந்த திக்கெல்லாம்‌ அவள்‌ பார்வை 
போகிறதோ, அந்தந்த திக்கெல்லாம்‌ 'நான்‌ முன்னே, நான்‌ 
முன்னே' என்று போட்டி போட்டுக்‌ கொண்டு ஐச்வர்ய 
மெல்லாம்‌ போய்விடுமே! குசேலர்‌ வீட்டிலும்‌ அதுதான்‌ 
அயிற்று. 

இப்படி அவள்‌ கடாக்ஷ மகிமையைச்‌ சொல்லி 
மாளாது. அகவே அந்த கடாக்ஷத்தை நாமெல்லோரும்‌ 
பெறவேண்டும்‌ என்பதற்காகவே பரமாத்மா லக்ஷ்மி 
கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டான்‌. 

“ஹே நாராயணா! உன்னிடம்‌ விளங்கக்கூடிய, 
ஹிதமாகவும்‌ ரம்மியமாகவும்‌ இருக்கும்படியான சுவர்ணம்‌ 
போன்று பிரகாசிக்கும்படியான ஹரிணிம்‌....' என்று 
வர்ணிக்கிறது ஸ்துதி. ஹரிணீம்‌ - ஜொலிக்கக்‌ கூடியவள்‌! 


தங்க மயமான - சுவர்ண மயமான திருமேனி அவ 
ளுடையது. 

திருக்கோவலூருக்கு மூன்று ஆழ்வார்கள்‌ 
போனார்கள்‌... பொய்கையாழ்வார்‌, பூதத்தாழ்வார்‌, 


பேயாழ்வார்‌, சாயங்கால வேளை. அஸ்தமன வேளை - 
ரொம்ப இருட்டு. ஏகமாக மழை, இடி, மின்னல்‌... இவர்‌ 
என்ன பண்ணினார்‌? பொய்கையாழ்வார்‌... ஒரு வீட்டு 
வாசலில்‌ ஒரு சின்ன இடம்‌ - அது கதவோடு இருந்தது: 
அதற்குள்ளே நுழைந்து கதவைப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு 
விட்டார்‌ அவர்‌! 

அதற்கடுத்து, அதே இடத்தில்‌ அவரைப்‌ பின்‌ 
தொடர்ந்து பூதத்தாழ்வார்‌ வந்தார்‌. பொய்கையாழ்வார்‌ 
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பூதத்தார்‌ பேயார்‌ 


பொய்கையார்‌ 


மந்து விட்டார்‌. 
! இடித்தார்‌. 
ள வந்துவிட்டார்‌! 


இருந்த இடத்தில்‌ கதவை இடித்தார்‌. கதவைத்‌ திறந்ததும்‌ 
கதவை 
; அவரும்‌ உள்‌ே 


இவரும்‌ அதே இடத்துக்குள்‌ நு 


அதற்கடுத்து பேயாழ்வார்‌ வந்தார்‌... 
இவர்‌ கதவைத்‌ திறந்தார்‌. 
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வந்துவிட்டால்‌... அது நெருக்கமான இடம்‌... மூவர்‌ 
நிற்கலாம்‌; இருவர்‌ அமரலாம்‌; ஒருவர்‌ படுக்கலாம்‌ - 
இதைச்‌ சொல்கிற போதே நாலாவது அசாமிக்கு அங்கே 
இடமில்லை என்று ஏற்படுகிறதா இல்லையா? 

அனால்‌, திருக்கோவலூர்‌ கர்ப்பகிருஹத்துக்குள்ளே 
இருக்கிறானே எம்பெருமான்‌... அவனுக்கு அங்கே இருப்பே 
கொள்ளவில்லையாம்‌!' அடடா! இந்த பரம பாகவதோத்‌ 
தமர்கள்‌ மூன்று பேரும்‌ நெருக்குண்டு நிற்கிறார்களே' என்று 
அந்த நெருக்கத்திலே வந்து தானும்‌ நெருக்குண்டான்‌! 

இந்த மூன்று பேருக்கும்‌ தாளமுடியவில்லை. “இது 
யாரிது? இவ்வளவு ஹிம்சையாய்‌ இருக்கிறதே... நிற்க 
முடியாமல்‌ அவஸ்தைப்‌ பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌; 
இந்த இடத்திலே இந்த நான்காவது ஆசாமி யார்‌?” என்று 
ஒருத்தருக்கொருத்தர்‌ விசாரிக்கிறார்கள்‌ ! 

தெரியவில்லை! ஒரே இருட்டு....! அப்போது 
முதலாழ்வார்‌ - பொய்கையாழ்வார்‌ - ஒரு பெரிய விளக்கை 
வநீறினார்‌: 

வையம்‌ தகளியா வார்கடலே நெய்யாக 

வெய்ய கதிரோன்‌ விளக்காக - செய்ய 

சுடராழியானடிக்கே கூட்டினேன்‌ சொன்மாலை 

இடராழி நீங்குகவே என்று : 

- உலகத்தையே பெரிய அகலாக வைத்துவிட்டார்‌. 
சமுத்திர ஜலத்தையெல்லாம்‌ நெய்யாகக்‌ குத்திவிட்டார்‌. 
அதிலே சூரியப்‌ பிழம்பை ஜோதியாய்‌ வைத்தார்‌. நந்தா 
விளக்கு இது... பெரிய விளக்கை ஏற்றினார்‌. அனால்‌, 
அப்போதும்‌ கூட, வந்திருப்பது யார்‌ என்று தெரியவில்லை. 
இவர்‌ ஏற்றிய விளக்கிலே புற இருள்‌ நீங்கிற்று. ஆனால்‌ அந்த 
ணத்திலே இருட்டிருத்தால்‌ அவன்‌ தெரிவானா? 

உலகமெல்லாம்‌ வெளிச்சமாக இருக்கிறது. எல்லா 
வற்றிலும்‌ பரமாத்மா இருக்கிறான்‌ என்று வேதம்‌ 
சொல்கிறது. நமக்குத்‌ தெரியவில்லையே! ஏன்‌? 
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= 
உள்ளுக்குள்ளே நமக்கு இருட்டு! 
அதுமாதிரி அழ்வார்களுக்கும்‌ அந்த காரம்‌, இருட்டு 
என்று நாம்‌ நினைக்கக்‌ கூடாது. நமக்கு விஷயம்‌ 
தெரிவிப்பதற்காக அழ்வார்கள்‌ அப்படி நடந்து கொள்‌ 
கிறார்கள்‌... 


இரண்டாவது ஆழ்வாரான பூதத்தாழ்வார்‌ என்ன 
பண்ணுகிறார்‌? “நீ ஏற்றிய விளக்கு போதாது. இந்த 
விளக்கிலே, வந்திருப்பது யார்‌ என்று தெரியவில்லை. 
அதனால்‌ நான்‌ ஒரு விளக்கு ஏற்றுகிறேன்‌' என்று 
ஏற்றினார்‌... 

அன்பே தகளியா, ஆர்வமே நெய்யாக, 

இன்புருகு சிந்தை இடுதிரியா - நன்புருகி 

ஞானச்சுடர்‌ விளக்கேற்றினேன்‌ நாரணற்கு 

ஞானத்தமிழ்‌ புரிந்த நான்‌. 

பக்தியாகிற திரியை விட்டு, ஆர்வம்‌ - ஆர்வம்‌ 
என்றால்‌ உத்ஸாஹம்‌. உத்ஸாஹமாகிற நெய்யிருந்தால்தான்‌ 
அன்பு விளக்கெரியும்‌. சுவாத்மானுபவம்‌ - என்கிற இன்புறு 
சிந்தை இடுதிரியாகநது... அதை வைத்து, பகவத்‌ ஞான 
மென்கிற ஒளியை ஏற்றினார்‌... 

இப்போது அந்தகரணத்து இருட்டும்‌ போய்விட்டது. 

போனவுடனே... இவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ ஏற்றிய 
விளக்கிலே அவர்‌ மூன்றாமவர்‌ பேயாழ்வார்‌ சேவிக்கிறார்‌.! 
அவர்‌ சொல்கிறார்‌: 
திருக்கண்டேன்‌, பொன்மேனி கண்டேன்‌, 
அருக்கன்‌ அணிநிறமும்‌ கண்டேன்‌ - செ 
பொன்னாழி கண்டேன்‌; புரிசங்கம்‌ கைக்‌ 
என்னாழி வண்ணன்பால்‌ இன்று. 


திகழும்‌ 
ருக்கிளரும்‌ 
கண்டேன்‌ 


ஆரம்பத்திலே எல்லோரும்‌ கதை 


யைக்‌ கவனித்துக்‌ 
கொண்டே வந்தோம்‌. திருக்கோவலூரிலி 


ருந்து அந்த கர்ப்ப 
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கிருஹத்திலேயிருந்து எம்பெருமான்‌ இருப்புக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
இங்கே வந்து இடையிலே நெருக்குண்டானாம்‌. ஆனால்‌ 
அழ்வார்கள்‌ அவனைப்‌ பார்க்கவில்லை... 

திருக்கண்டேன்‌ ! லக்மியைப்‌ பார்த்தேன்‌! 
என்கின்றனர்‌. இதைக்‌ காட்டிலும்‌ என்ன பிரமாணம்‌ 
நமக்கு வேண்டும்‌! 

அது மட்டுமில்லை... பொன்மேனி கண்டேன்‌... 
நாராயணனுடைய திருமேனியைப்‌ பொன்மேனியாகக்‌ 
கண்டேனென்கிறார்‌. 

ஏன்‌? 

லக்ஷ்மியினுடைய திருமேனி பொன்மேனியல்லவா ? 
அது அவன்‌ மேலே பட்டுப்‌ பட்டு அவன்‌ நிறமும்‌ பொன்‌ 
நிறமாகப்‌ போய்விட்டதாம்‌. 

சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ ரொம்ப விசேஷமாக 
விவரிக்கப்பட்டிருக்றெது. 

பகவானுக்குத்‌ தாமரை புஷ்பம்‌ போன்ற நேத்திரம்‌. 
திருவடியிலிருந்து திருமுடிவரை எங்கு தொட்டாலும்‌ 
பொன்‌ போன்று ஜொலிக்கும்படியான திருமேனியாய்‌ 
இருக்கிறது. அப்படிப்‌ பொன்மேனி எங்கேயிருந்து 
வந்தது ?.... லக்ஷ்மியினுடைய திருமேனி சாயை பட்டுப்பட்டு 
அவன்‌ திருமேனி மொத்தம்‌ பொன்மேனியாகப்‌ போய்‌ 
விட்டதாம்‌! 

வைரம்‌ இருக்கிறது பாருங்கள்‌... ரொம்ப தூரத்தி 
லிருந்து பார்த்தோமானால்‌ நீல நிறமாகத்‌ தெரியும்‌. 
தூரத்தைக்‌ கொஞ்சம்‌ குறைத்து, கிட்டே கொண்டு வந்தோ 
மானால்‌ அதிலிருந்து செந்நிறம்‌ தெரியும்‌. இன்னும்‌ கிட்டே 
வந்தால்‌, வெண்மையாகக்‌ காட்சியளிக்கும்‌. 

அப்படித்தான்‌ எம்பெருமான்‌, தூரத்திலேயிருந்த 
பார்க்கிற மகான்களுக்கெல்லாம்‌ நீருண்ட மேகமாய்க்‌ 
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காட்சியளிக்கிறான்‌. அருகிலிருந்து சேர்ந்திருக்கிறவர்‌ 
களுக்குப்‌ பொன்னிறமாய்க்‌ காட்சியளிக்கிறான்‌. 


சீதை ஆஞ்சநேயனிடம்‌ கேட்கிறாள்‌. (ஹே 
ஆஞ்சநேயா! என்‌ ராமனின்‌ பொன்‌ போன்ற திருமேனி 
வாட்டமுறாமல்‌ இருக்கிறதா ?' என்று கேட்கிறாள்‌. 

ஆகையினால்‌, தாயாருடைய - மஹா லக்ஷ்மியுடைய 
திருமேனி பட்டு, மஹாவிஷ்ணு திருமேனி பொன்‌ 
மேனியாய்‌ ஜொலிக்கிறது... அதை லக்ஷ்மி நரசிம்ஹனி 
டத்திலே காணலாம்‌ - லக்ஷ்மியோடு அலிங்கனனாய்க்‌ 
காட்சியளிக்கிற அவன்‌ அழகே அழகு. 

சுவாமி தேசிகன்‌ இந்தத்‌ திருக்கோவலூர்‌ சம்பவத்தை 
அழகாக ஒப்பிடுகிறார்‌: 

கரும்பு அலையிலே ஒரு இயந்திரம்‌ இருக்கும்‌. 
இரண்டு ஆயுத எழுத்துக்கள்‌ போல்‌ முப்புள்ளி வடிவத்தில்‌ 
அமைந்திருக்கும்‌. இந்த இரண்டு இயந்திரங்களும்‌ சுற்றும்‌ 
போது, இடையிலே செருகப்பட்ட கரும்பு, மூன்று சக்கரங்‌ 
களால்‌ நெருக்கப்பட்டு ரஸம்‌ அப்படியே கழே கொட்டும்‌... 
கருப்பஞ்சாறு 12 

இப்போது பொய்கையாழ்வார்‌, பூதத்தாழ்வார்‌, 
பேயாழ்வார்‌ மூன்று பேரும்‌ அந்தக்‌ கரும்பாலையிலே 
இருக்கிற இயந்திரச்‌ சக்கரம்‌ போன்றவர்கள்‌ இதிலே 
திருக்கோவலூர்‌ எம்பெருமான்‌ கரும்புக்கடை! அவன்‌ 
வந்து நுழைந்தான்‌. இந்த மூன்று அழ்வார்களாகிற சக்கரம்‌ 
போட்டு நசுக்கிவிட்டது. ரஸமான விஷயம்‌! “திருக்‌ 
கண்டேன்‌ பொன்மேனி கண்டேன்‌” என்று கரும்பு சாறாகப்‌ 
பொழிந்தார்கள்‌ ! 


மடியோடு சேர்ந்து விள்ங்குவதனாலே தான்‌ அவன்‌ 
ஸ்ரீநிவாஸன்‌ அனான்‌. சஹஸ்ர நாமத்திலும்‌ பின்னால்‌ 
ஸ்ரீநிவாஸ சப்தமானது ஸ்ரீதர: ஸ்ரீகர: ஸ்ரீ: என்று தியான 
நாமாக்களாக வருகிறது. அப்படி லக்ஷ்மியோடு சேர்ந்து 
இருப்பதனாலேயே எம்பெருமானுக்கு சர்வ விதத்திலும்‌ 
ஏற்றம்‌. 

அதனால்தான்‌ வாலி கேட்டான்‌ ராமனைப்‌ பார்த்து: 

“உனக்குத்‌ தீங்கு செய்தவன்‌ ஒரு ராக்ஷஸன்‌. உனக்கு 
சக்தியிருந்தால்‌ அவனிடம்‌ போய்க்‌ காட்டு - என்னைப்‌ 
போய்‌ - குரங்கினத்தரசனைப்‌ போய்‌ அடித்தாயே! மனு 
நெறியிலே இப்படித்தான்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறதா? ராக்ஷஸன்‌ 
தப்பு பண்ணினால்‌ குரங்கை அடி... குரங்கு தப்பு 
பண்ணினால்‌ கோட்டாசை அடி... தப்பு பண்ணியவர்‌ 
களுக்கு சிக்ஷை இல்லையா? நீ தயாநிதி என்று கேள்விப்‌ : 
பட்டிருக்கிறேனே.... இத்தனை நாளாகயிருந்த அந்தக்‌ 
கருணையையெல்லாம்‌ எங்கேயாவது மூட்டை கட்டித்‌ 
தொலைத்து விட்டாயா...” 

- வாலி கேட்டது வாஸ்தவமானது தானே! 

“மஹாலக்ஷ்மியை நீ தொலைத்து விட்டாய்‌! அந்த 
மஹாலக்ஷ்மி பக்கத்தில்‌ இருக்கிற போது தப்பு செய்த 
காகாசுரன்‌ பிழைத்துப்‌ போனான்‌. இப்போது அவள்‌ 
பக்கத்தில்‌ இல்லை ன்‌ தப்பே ' பண்ணாத நான்‌ 
அடிபட்டேன்‌ ! அவள்‌ பக்கத்தில்‌ இருந்தால்‌ தான்‌ நீ நிறம்‌ 
பெறுவாய்‌...” என்றான்‌. 
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ப ப ப ப ப ப ப பப்ப ப ப பபப பயம வ மம ட ட ட. 
அப்படியாக, மஹாலக்ஷ்மி பக்கத்தில்‌ இல்லை 
யானால்‌ பகவான்‌ ரொம்ப க்ரூரனாக மாறிப்‌ போய்‌ 
விடுவானாம்‌. அதனால்தான்‌ ராமாயணத்தில்‌ பாதுகா 
தேவியை முதலில்‌ கொடுத்தனுப்பி விட்டான்‌. 
பஞ்சவடியில்‌ சதையையும்‌ பறிகொடுத்து விட்டான்‌... 
ஏனென்றால்‌, ராவணனைக்‌ கொல்வதற்குக்‌ கடினமாகத்‌ 
தான்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்பதற்காக ! தயையெல்லாம்‌ 
முன்னே அனுப்பிவிட்டால்‌ தான்‌ அவனால்‌ கடினமாக 
மாற முடிந்தது! 


ஆகையினால்‌ நம்மைக்‌ குறித்து பகவானிடத்திலே 
சொல்லி அவன்‌ அனுக்கிரகம்‌ நமக்கு உண்டு: பண்ணக்‌ 
கூடிய மஹா லக்ஷ்மியினுடைய கடாக்ஷமானது 
ரமக்கெல்லாம்‌ வேண்டாமா....? 

இந்த இடத்திலே, மைத்ரேயர்‌ பராசரரைப்‌ பாத 
விசேஷமாகக்‌ கேட்பதை கவனிக்கவேண்டும்‌: 


" “மஹாலக்ஷ்மிமினுடைய ஸ்தானம்‌ என்னவென்று 
தெரியவில்லை.... அதைப்‌ புரிந்துகொள்ள முடிய 
வில்லையே...?” என்று கேட்டால்‌, பராசரர்‌ சொல்கிறார்‌: 


“ஹே மைத்ரேயோ! நீ சந்தேகப்படாதே. பொருளாக 


இருக்கக்‌ கூடியவன்‌ மஹா விஷ்ணு: சொல்லாக இருக்கக்‌ 
கூடியவள்‌ மஹாலக்ஷ்மி. 


வேதத்தில்‌ ஒரு பதம்‌ சொல்கிறோம்‌ என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌... அந்த சப்தமாக இருப்பவள்‌ மஹாலக்ஷ்மி. 
பொருளாக இருப்பவன்‌ நாராயணன்‌. யஜ்ஞ வடிவானவன்‌ 
பரமாத்மா; “ஸ்வாஹா” என்கிற சப்தம்‌ மஹாலக்ஷ்மி. 
ஸ்வாஹா இல்லாத யஜ்ஞம்‌ உண்டா?! 


புருஷன்‌ என்று சொன்னால்‌ அது விஷ்ணுவைக்‌ 
குறிக்கும்‌. 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி & 637 
மபனவ மி டட ப துதியை டம்‌, ட மன்‌ அ பக்‌ லட டப பட டட தத 
ஸ்த்ரீ என்று சொன்னால்‌ அது மஹா லக்ஷ்மியை... 
குறிக்கும்‌. அதனால்‌ லக்ஷ்மியினுடைய அம்சம்‌ உடைய 
வர்கள்‌ அத்தனை பேரும்‌ ஸ்த்ரீகள்‌. புருஷ சப்தத்தினாலே 
சொல்லப்படக்‌ கூடிய அத்தனை பேரும்‌ நாராயண 
னுடைய அம்சம்‌ என்று சொல்லி இந்த விஷயத்திலே நாம்‌ 
தெளிவு பெறுவதற்காக ஒரு கதையும்‌ சொல்கிறேன்‌: 


வித்யாதர ஸ்த்ரீகளெல்லாம்‌ பூலோகத்தில்‌ வந்து 
தாயார்‌ சந்நிதியில்‌ அர்ச்சனை பண்ணிவிட்டு, அந்த 
மஞ்சள்‌ காப்பு, குங்குமம்‌, புஷ்பம்‌ - இதெல்லாம்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டு இந்திர லோகம்‌ போய்க்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 

இவர்கள்‌ ஏன்‌ பூலோகத்துக்கு வர வேண்டும்‌ என்று 
கேட்கலாம்‌... தேவதைகளெல்லாம்‌ கூட யஜ்ஞம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌ என்று இருக்கிறது வேதத்திலே. நாமெல்லா 
எத்தனையோ தேவதைகளைக்‌ குறித்து யஜ்ஞம்‌ பண்ன: 
கிறோம்‌. அப்படிப்‌ பண்ணி பலனை சம்பாதிக்க வேண்டு 
என்கிறது வேதம்‌. 

ஆனால்‌, தேவலோகத்திலிருப்பவர்கள்‌ அங்கேயிரூந்‌, 
படி யஜ்ஞம்‌ பண்ண முடியாது. அது போக பூமி என்று 
பெயர்‌. அங்கே பண்ணுகிற யஜ்ஞம்‌ பலனைக்‌ கொடுக்காது. 
அவர்கள்‌ யஜ்ஞம்‌ பண்ண வேண்டுமானால்‌, இங்கே தான்‌ 
வரவேண்டும்‌. அகையினால்‌, 'பாரத தேசம்‌, பரதகண்டம்‌ 
என்று பெயர்‌ - இந்த இடத்திலே பண்ணக்கூடிய யஜ்ஞ 
யாகாதிகளின்‌ பலன்‌ சொல்லி முடியாது” என்று 
பூமண்டலத்திலேயே ஏற்றமுடைய ஸ்தலமாக விவரிக்கிறது 
சாஸ்திரம்‌. அகையினாலே, அப்பேர்ப்பட்ட ரீதியிலே, 
பூலோகத்துக்கு அவர்கள்‌ இறங்கி வரவேண்டும்‌. 

லக்ஷ்மி கடாக்ஷம்‌ வேண்டும்‌ என்பதற்காக இறங்கி. 
வருகிறார்கள்‌ அந்த வித்யாதர ஸ்த்ரீகள்‌. வந்து பிரசாதத்தை 
யெல்லாம்‌ எடுத்துக்கொண்டு ஆகாச மார்க்கமாகப்‌ 
போய்க்‌ கொண்டிருக்றெபோது, நடுமார்க்கத்திலே துர்வாஸ 
மஹரிஷி நின்று கொண்டீ க்கிறார்‌. 
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னன்ன வவ வவ வ த அத ணை னை வண 

துர்வாஸரைப்‌ பார்த்தவுடனே நடுநடுங்கிப்‌ 
போய்விட்டார்கள்‌ அவர்களெல்லாம்‌ ! 

கோபத்துக்கே துர்வாஸர்‌ என்று பெயர்‌! அத்தனை 
கோபக்காரரல்லவா துர்வாசர்‌! 

மீதி மஹரிஷிகளெல்லாம்‌ சாபம்‌ கொடுத்தால்‌ 
அவர்களுடைய தபோ பலம்‌ குறையும்‌. துர்வாஸர்‌ சாபம்‌ 
கொடுத்தால்‌ அது பலமடங்காகப்‌ பெருகும்‌! அதனால்‌ 
அவர்‌ உடனே சாபம்‌ கொடுத்து விடுவார்‌. அவருக்குப்‌ 
பொறுமையே கிடையாது: ஏதாவது தப்பு நடந்து விட்ட 
தென்றால்‌ உடனே சாபம்தான்‌ - “பிடி சாபம்‌'! என்று கூறி 
விடுவார்‌. 2 

.... மூன்‌ கோபம்‌ உள்ளவர்களிடம்‌ ரொம்ப ஜாக்கிரதை 

யாக இருக்க. வேண்டும்‌. அதனால்தான்‌ அந்த வித்யாதர 
ஸ்த்ரீகள்‌ அவரைப்‌ பார்த்ததும்‌ நடுநடுங்கிப்‌ போய்‌ 
விட்டார்கள்‌. 

“என்னது கையிலே ?...” என்றார்‌ துர்வாஸர்‌. 

“தாயார்‌ பிரசாதம்‌...” i 

“கொடுங்கள்‌ அதை என்‌ கையிலே...” 

அப்படியே கொடுத்து விட்டார்கள்‌! 

கொடுத்தவுடனே “நாங்கள்‌. போய்விட்டு வரலாமா... ?' 
என்றார்கள்‌... 


“ஊளம்‌...' என்றார்‌. 


ஏனென்றால்‌ அதிக நாழி இருந்தால்‌ ஏதாவது 
அபசாரம்‌ பண்ணி, சாபத்துக்கு அளாகி விடுவோமோ 
என்ற பயம்‌ அவர்களுக்கு 
அவரும்‌ 'போ' என்று அனுப்பி விட்டார்‌. 
பிரசாதத்தைக்‌ கையிலே வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தவர்‌, 
என்ன பண்ணுவது என்று பார்த்தார்‌. தாயார்‌ பிரசாத 
மாயிற்றே. கையில்‌ இடைத்து விட்டது. அதை எங்கே 
வைப்பது....? யாருக்குக்‌ கொடுப்பது? - 


யோசனை 
பண்ணுகிறார்‌ துர்வாவம்‌. 


மீ 


குறையொன்றுமில்லை - இரண்டாம்‌ பகுதி $ 639 


அன்றைய தினம்‌ இந்திரனுக்குப்‌ பட்டாபிஷேக 
மகோத்ஸவம்‌. ஜன்ம தின உத்ஸவம்‌ நடக்கிறது. 
ஐராவதத்தின்‌ மேலே இந்திர லோகத்திலே பவனி வந்து 
கொண்டிருக்கிறான்‌ அவன்‌. அவனுக்குத்தான்‌ இதைக்‌ 
கொடுக்க வேண்டும்‌. இன்னும்‌ ஐச்வர்யத்தோடு அவன்‌ 
விளங்குவான்‌ என்று இங்கேயிருந்து நேராக இந்திரலோகம்‌ 
புறப்பட்டுப்‌ போனார்‌. 


போனால்‌, ஐராவதத்தின்‌ மேலே உட்கார்ந்து 
கொண்டிருக்கிறான்‌ இந்திரன்‌. வெள்ளை யானை அது... 

'யஜ்ஞத்திலே இந்திரா அச்ராவாய...' என்று மூன்று 
தடவை கூப்பிட வேண்டும்‌ என்று சொன்னேன்‌. இவரும்‌ 
இங்கே இந்திரா, இந்திரா, இந்திரா என்று மூன்று தடவை 
கூப்பிடுகிறார்‌. 

இந்திரன்‌ மேலேயிருந்து கீழே பார்க்கிறான்‌. 
வந்திருப்பவர்‌ துர்வாசர்‌ என்பது ' தெரியவில்லை 
அவனுக்கு. அப்படியானால்‌ அந்த யானை எவ்வளவு 
உயரம்‌ இருக்கும்‌ என்று நாம்‌ நிர்ணயம்‌ பண்ணவேண்டும்‌ ! 
அவ்வளவு உயரத்திலே உட்கார்ந்திருக்கிறான்‌ மண்ட 
பத்திலே. அதனால்‌ அந்த யானையைக்‌ குத்தக்கூடிய 
ஈட்டியை - அங்குசத்தை - அங்கேயிருந்து நீட்டினான்‌. 

ஈட்டியை நீட்டுகிறபோதே மஹா கோபம்‌ வந்து 
விட்டது துர்வாஸருக்கு! சாபம்‌ கொடுக்கிற அளவுக்குக்‌ 
கோபம்‌ வந்து விட்டது! அனால்‌ அந்தக்‌ கோபம்‌ ஒரு 
க்ஷணத்திலே போய்‌ விட்டது. பரம சாந்தமாக அந்த 
பிரஸாதத்தை ஈட்டியிலே வைத்தார்‌ அவர்‌! 
தடட புராணத்திலே ஒரு கேள்வி! - என்ன 
கேள்வி... 

“துர்வாஸருக்குக்‌ கோபம்‌ வந்து சாபம்‌ கொடுக்காமல்‌ 
உடனே தணிந்த இடம்‌ ஒன்று உண்டா...” என்ற கேள்வி. 
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உண்டு! அது இந்த இடம்தான்‌ ! மீதி எல்லா 
இடங்களிலேயும்‌ சாபம்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருப்பவருக்கு 
இந்த ஒரே ஒரு இடத்தில்தான்‌ சாபம்‌ கொடுக்கும்படியான 
புத்தி வரவில்லை. தணிந்து விட்டது! 


ஏன்‌ இந்த மாதிரி சாந்தமடைந்தார்‌ என்றால்‌, 
இயற்கையிலே தனித்து நின்றிருந்தாரானால்‌ கோபம்‌ 
வந்திருக்கும்‌. மஹாலக்ஷ்மியினுடைய பிரசாதத்தினுடைய 


கடாக்ஷம்‌ மஹாகோபிஷ்டரான அவர்‌ கோபத்தையே 


அடக்கி விட்டதென்றால்‌ அந்தப்‌ பிரசாதத்தின்‌ மகிமையை 
என்ன சொல்வது! 


நித்தியம்‌ லக்ஷ்மியினுடைய பிரசாதத்தை நாம்‌ தரித்து 
வந்தோமானால்‌ நமக்குக்‌ கோபம்‌ வருமா! கோபம்‌ வர 
வேண்டிய இடத்திலே கூடக்‌ கோபம்‌ வராது! 


ராமாயணத்திலே கூட நாரதரைப்‌ பார்த்து வால்மீகி 
கேட்கிறபோது என்ன கேட்டுறார்‌.... “கோபத்தை 
ஜெயித்தவன்‌ உண்டா?” 
கோபம்‌ எல்லோருக்கும்‌ 


அந்த பிரசாதத்‌ 
ஃகினான்‌. அதைக்‌ 

; ஒன்றும்‌ பண்ண 
வில்லை. அதை எடுத்து உதானமாக 
போட்டான்‌.... அப்போது அவ 
அவன்‌ உட்கார்ந்திருந்த மண்டபத்தில்‌ விழாமல்‌ 
யானையினுடைய தலை மேலே போய்‌ வி 


உடனே துதிக்கையாலே அதை எடுத்துக்‌ கீழே 
போட்டு, இரண்டு கால்களாலும்‌ தேய்க்கறது யானை! 


இதைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டேயிகுந்தார்‌ துர்வாசர்‌... 


டன்‌ 1 


தாம்‌ கொடுத்த ஸ்ரீலக்ஷ்மி பிரசாதத்தை இந்திரன்‌ 
அலட்சியப்‌ படுத்திவிட்ட கோபத்தில்‌ சபித்தார்‌ துர்வாசர்‌: 

“ஏய்‌! என்ன ஐச்வர்யச்‌ செருக்கு உனக்கு...? நான்‌ 
கொடுத்த அந்தத்‌ தாயார்‌ பிரசாதத்தை யானையிடம்‌ 
கொடுத்து காலின்‌ கீழ்ப்‌ போட்டுத்‌ தேய்க்க வைக்கிறாயா....' 
இப்போதே உன்‌ ஐச்வரியம்‌ மொத்தமும்‌ உன்னை விட்டு 
அகல வேண்டும்‌! மொத்தமும்‌ பாற்கடலில்‌ போய்‌ 
விழுந்து விட வேண்டும்‌!” என்று உடனே சாபம்‌ கொடுத்து 
விட்டார்‌. 

தாயார்‌ பிரசாதம்‌ கையை விட்டுப்‌ போனவுடனே 
கோபம்தான்‌: மஹா கோபம்‌! மொத்த ஐச்வர்யமும்‌ 
போகணும்‌ என்று சொல்லி விட்டார்‌; - கிடுகிடுவென்று 
மொத்தமும்‌ போய்‌ விட்டது! 

தாடகையின்‌ மார்பிலே ரமனின்‌ பாணம்‌ எப்படிப்‌ 
பாய்ந்தது என்று கம்பன்‌ வர்ணிக்கிறான்‌ பாருங்கள்‌. ஒரு 
மஹரிஷி சாபம்‌ கொடுத்தால்‌ அந்தச்‌ சாபம்‌ எவ்வளவு 
வேகமாகப்‌ போகுமோ, அதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேகமாகப்‌ 
போயிற்றாம்‌! 

இங்கேயிருந்து ஒருத்தர்‌ பத்ரிகாசிரமத்துக்குப்‌ போய்‌ 
மஹரிஷியிடம்‌ அபசாரம்‌ பண்ணி விட்டார்‌. அப்புறம்‌ 
இங்கே வந்து துஷ்பிரசாரம்‌ பண்ணுகிறார்‌ - அந்த 
மஹரிஷியைப்‌ பற்றி... பத்ரிக்குப்‌ புண்யம்‌ சம்பாதிக்கப்‌ 
போய்‌ இப்படி அபசாரம்‌! 
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்‌ இங்கே வந்து அபசாரம்‌ பண்ணியதை அங்கே அவர்‌ 
ஞான திருஷ்டியிலே பார்த்தார்‌. 'இவன்‌ நம்மைப்‌ பற்றி 
துஷ்பிரசாரம்‌ பண்ணுகிறானே... பஸ்மீ பவ!” என்றார்‌. 
அந்தச்‌ சாபம்‌ என்ன மெதுவாக டெல்லிக்கு வந்து ஜி.டி. 
- எக்ஸ்பிரஸைப்‌ பிடித்து அப்புறமாகவா வரும்‌ இங்கே...?! 
உடனே இங்கே இவர்‌ பஸ்மமாக வேண்டியதுதான்‌ ! 
அனுக்கிரஹ வாக்கும்‌ அப்படித்தான்‌ “சுக்பவா'ன்னா.. 
உடனே சுகம்தான்‌! 


அப்படி. அங்கே துர்வாசர்‌ சாபம்‌ கொடுத்தவுடனே 
எல்லாம்‌ போய்‌ விட்டது! ஐச்வர்யம்‌ எல்லாம்‌. போய்‌ 
முப்பத்து முக்கோடி தேவர்களும்‌ உடுத்தியிருக்கிற 
வஸ்திரத்தோடு நிற்கிறார்கள்‌ ! செய்வதறியாது 
திகைக்கிறார்கள்‌... துர்வாஸர்‌ திருவடியில்‌ விழுந்து 
அடிபணிந்து, “அபுத்திபூர்வமாகத்‌ தெரியாத்தனமாகப்‌ 
பண்ணி விட்டேன்‌; என்னை மன்னிக்கணும்‌” என்றத்‌ 
கேட்டான்‌ இந்திரன்‌... 


“ 
“என்ன நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாய்‌ நீ...?” நான்‌ 
என்ன வசிஷ்டரா? இல்லை என்னை பிருஹஸ்பதி என்று 
நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாயா...?” நீ போடுகிற 
நமஸ்காரத்துக்கெல்லாம்‌ மயங்கிப்‌ போய்‌ மாறிப்‌ 
போவதற்கு...! துர்வாஸர்‌ என்று என்னைத்‌ தெரிந்து கொள்‌ 
நீ... என்னிடத்தில்‌ இந்த வணக்கமெல்லாம்‌ விலை 
செல்லாது. கொடுத்தது கொடுத்ததுதான்‌ !” என்று கூறி மீதி 
மஹரிஷிகளையும்‌ ஒரு பிடி பிடித்து இழுக்கிறார்‌ 


துர்வாஸர்‌/ 1 


என்ன பண்ணுவான்‌ இந்திரன்‌, பாவம்‌! 
முழிக்கிறான்‌! என்ன பண்ணுவதென்றே தெரியவில்லை: 
அவனுக்கு. அங்கேயிருந்து வந்து ப்ரஹ்மாவை முன்னிட்டு 
எம்பெருமானிடத்திலே சரணடைந்தார்கள்‌. 


குறையொன்றுமில்லை. - இரண்டாம்‌ பகுதி $ 643. 
ry 

சரணாகத வத்ஸலனான பரமாத்மா உபாயம்‌ 
சொல்கிறான்‌: “அந்த மந்தர பர்வதத்தை எடுத்து வந்து 
பாற்கடலிலே இட்டுக்‌ கடைந்தால்‌, சுலபமாக வந்துவிடும்‌ 
எல்லாம்‌...” 


அப்படியானால்‌ சரி, என்று உடனே இந்த முப்பத்து 
முக்கோடி தேவர்களும்‌ மந்தர பர்னதத்தைப்‌ போய்த்‌ 
தூக்குகிறார்கள்‌. அசைக்கவே முடியலை! என்ன 
பண்ணுகிறார்கள்‌...? மறுபடியும்‌ நாராயணனிடத்திலே ஓடி. 
வருகிறார்கள்‌. 

“சுவாமி, அசைக்கவே முடியலையே... !” 

“இதைப்‌ போய்‌ நான்‌ சொல்லித்‌ தர வேண்டுமா... ? 
ஏதாவது காரியம்‌ அக வேண்டுமானால்‌ விரோதிகளையும்‌ 
நம்‌ பக்கத்திலே சேர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌...” என்று 
பகவான்‌ உபாயம்‌ சொல்கிறான்‌ பாருங்கள்‌: ்‌ 

“அதுதான்‌ சாதுர்யம்‌. உங்களில்‌ இரண்டு பங்கு 
இருக்கிறார்களே.. நீங்கள்‌ முப்பத்து மூன்று கோடி. என்றால்‌ 
அவர்கள்‌ அறுபத்தாறு கோடி... 

“இதிலிருந்தே தெரிந்து கொள்ளலாம்‌ - உலகில்‌ 
நல்லது “குறைவு; தீயவை அதிகம்‌! நம்மிடத்திலேயும்‌ நல்ல 
்‌ குணங்கள்‌ குறைவு. தீமைகள்‌ அதிகம்‌. 

துஷ்டர்கள்‌ - துரியோதனாதிகள்‌ நூறு பேர்‌! 
பாண்டவர்கள்‌ ஐந்து பேர்‌... 

அகையினாலே அறுபத்தாறு. கோடி அசுரர்களையும்‌ 
கூப்பிட்டுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌' என்றான்‌. ஆக 99 கோடி பேர்‌... 
எல்லோருமாகச்‌ சேர்ந்து அந்தப்‌ பர்வதத்தை மெதுவாகத்‌ 
தூக்கி, அங்கேயிருந்து கொண்டு வந்து நடு சமுத்திரத்திலே 
வைத்தார்கள்‌. அது உள்ளே போய்விட்டது! 

ஓது மூழ்கிப்‌ போகுமே என்றெ ஞானமே இல்லையே 
இந்திராதி தேவர்களுக்கு...! ஏன்‌...2 
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எவ்வளவுதான்‌ ஞானியாக இருந்தாலும்‌, படிப்பு 
இருந்தாலும்‌... ஐச்வர்யம்‌ அவர்களை விட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டதானால்‌ எல்லாம்‌ போய்‌ விடுகிறது! ஐச்வர்யம்‌ 
இருக்கும்வரை எல்லாம்‌ இருக்கும்‌... அது கொஞ்சம்‌ போய்‌ 
விட்டால்‌, பந்து ஜனங்களெல்லாம்‌ விரோதியாக மாறி 
விடுவார்களாம்‌; எல்லோருமே வெறுத்து ஓடுவார்களாம்‌. 
அனால்‌ இந்த ஐச்வர்யம்‌ இருக்கிறதே... அது வருவதும்‌ 
தெரியாது; போவதும்‌ தெரியாது. வரும்போதும்‌ சொல்லி 
விட்டு வராது; போகும்போதும்‌ சொல்லி விட்டுப்‌ 
போகாது! வரும்போது தேங்காய்க்குள்‌ தண்ணீர்‌ மாதிரி 
வரும்‌. தேங்காய்க்குள்‌ தீர்த்தம்‌ வருவதை நாம்‌ 
பார்க்கிறோமா...! பேோறெபோது, யானை சாப்பிட்ட 
விளாம்பழம்‌ அப்படியே முழுசாக அதன்‌ சாணத்தில்‌ 
வெளியேறுகிற மாதிரி போய்விடுமாம்‌... ! 


தேவர்களை நாம்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறோம்‌... 
அனால்‌ இந்த இந்திராதி தேவர்களுக்கு என்ன நிலைமை 
பாருங்கள்‌... ஐச்வர்யம்‌ விட்டுப்‌ போனதனாலே, மலையை 
சமுத்திரத்திலே இறக்கினால்‌ உள்ளே போய்விடும்‌ என்கிற 
ஞானமும்‌ இல்லை! 

அப்படி உள்ளே போனவுடனே, விச்வ சப்தத்தினால்‌ 
சொல்லக்கூடிய அந்த கூர்ரூபதரன்‌, கூர்மாவதாரம்‌ 
பண்ணி, சமுத்திரத்துக்கடியிலே போய்‌ அந்தப்‌ 
பர்வதத்தைத்‌ தூக்கி, அப்படியே நிறுத்துகிறான்‌..இதற்கு 
மேல்‌ என்ன பண்ணுவது...? கயிறு வேண்டுமே கடைய... 
அதற்காக வாஸ என்ற பாம்பைக்‌ கயிறாக்கி, அதைப்‌ 
போட்டு இழுத்தால்‌... 

இப்படி இழுத்தால்‌ அப்படிப்‌ போகிறது; அப்படி 
இழுத்தால்‌ இப்படிப்‌ போகிறது !... 

கடைய வேண்டுமே வேகமாக... எப்படிக்‌ கடைவது...? 


மத்தின்‌ மேலே ஒரு பிடிமானம்‌ வேண்டாமா... மேலே ஒரு 
கயிறு போட வேண்டாமோ...? 
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இங்கே, மேலே அந்த சிகரத்தை அமுக்கிப்‌ 
பிடிப்பதற்கு எதுவும்‌ இல்லையே என்று கேட்டபொழுது, 
பர்வதத்தைத்‌ தாங்குகிறானே பரமாத்மா - கூர்ம ரூபியாக 
- அவனே கை கொடுத்து மேலேயும்‌ அழுத்திப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டான்‌. “இப்போது கடையுங்கள்‌" என்றான்‌. 


கடைந்தால்‌... மெதுவாக ஓர்‌ அலையோடு 
இன்னொரு அலை சேர்கிறது... கடைய முடியவில்லை ! 
அப்போது பரமாத்மா, தானே அசுர பலமாகவும்‌ தானே 
தேவ பலமாகவும்‌ மாறினான்‌ - லோகமெல்லாம்‌ 
நிறைந்திருக்கிற பரமாத்மாவுக்கு இது என்ன பெரிய 
சமாசாரம்‌... பகவான்தான்‌ கடைகிறான்‌! மஹரிஷிக 
ளெல்லாம்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. 

ரொம்ப சிரமப்பட்டுக்‌ கடைகிறானா...! வியர்வை 
கொட்டுகிறதாம்‌ பரமாத்மாவுக்கு! எவனுக்கு வியர்வை 
என்பதே கிடையாதோ, அவனுக்கு சிரமப்பட்டு 
சிரமப்பட்டு வியர்வை... அப்படி. கடைகிறான்‌ ! 


ஒருத்தர்‌ கேட்டிறார்‌... இவ்வளவு சிரமம்‌ ஏன்‌...? 
அவன்‌ ஏன்‌ சிரமப்பட வேண்டும்‌? 


இதராளுக்காக ஒரு வேலை செய்கிறவர்‌ “என்ன 
அவசரம்‌ ஒரு மாதம்‌ போகட்டுமே...” என்பார்கள்‌. அனால்‌ 
அதிலே தங்களுக்கு ஒரு லாபம்‌ இருந்தது என்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌... “இவ்வளவு கால தாமதமா...” இப்போதே 
போகலாம்‌ வாருங்கள்‌” என்று கிளம்பி விடுவார்கள்‌ - 
ஏனென்றால்‌ அதிலே அவர்களுக்கு ஒரு லாபம்‌ இருக்கிற 
தனாலே... 

இதிலே பரமாத்மாவும்‌ விதிவிலக்கில்லை என்று 
சொல்லி விட்டார்கள்‌! ஏனென்றால்‌ அவன்‌ காரணம்‌ 
என்றால்‌ நாம்‌ காரியம்‌! அவனிடத்திலே இருக்கிற குணம்‌ 
தான்‌ நம்மிடத்திலேயும்‌ இருக்கும்‌! 
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அகையினாலே பரமாத்மா, காரியம்‌ ஆக வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக, உபாயத்தையும்‌ சொல்லி விட்டுத்‌ தானே 
கடைகிறான்‌ ! எதற்காகக்‌ கடைகிறான்‌...? 

“தேவர்கள்‌ அமுதுண்ண, அமுதில்‌ வரும்‌ 
பெண்ணுண்டானே !” என்று அழ்வார்‌ சொல்கிறார்‌ இங்கே! 

தேவர்களுக்கெல்லாம்க அல்ப சாரமான 
அமிர்தத்தைக்‌ கொடுத்துவிட்டு, முக்கியமான விஷயத்தைத்‌ 
தான்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டான்‌ ! யாரை...? மஹாலக்ஷ்மியை ! 

அகையினாலேயே, அமுதில்‌ வரும்‌ பெண்ணுண்ட 
பிரான்‌ அனான்‌ ! 

மஹாலக்ஷ்மியைத்‌ தாம்‌ அடைவதற்காக பரமாத்மா 
இவ்வளவு சிரமப்பட்டான்‌ என்றால்‌ இங்கே இன்னொரு 
சாஸ்திரத்தையும்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 
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லக்ஷ்மியை அடைவதற்காக பகவானே அவ்வளவு 
சிரமப்பட்டான்‌ என்றால்‌ நாமெல்லாம்‌ எவ்வளவு 
சிரமப்பட வேண்டும்‌! அகையினால்தான்‌, எவ்வளவு பரி 
சிரமப்பட்டால்‌ லக்ஷ்மி நம்மை வந்து அடைவாள்‌ 
என்பதை அவனே காட்டிக்‌ கொடுத்திருக்கிறான்‌... 


“நானே சிரமப்படுகிறேன்‌ பாருங்கள்‌' என்று 
பரமாத்மா பாற்கடலைக்‌ கடைந்த போது எத்தனையோ 
வஸ்துக்கள்‌ அதிலிருந்து தோன்றின. அப்போது 
உத்தமோத்தமான சந்திரன்கூட அதிலே தோன்றினான்‌. 

மஹாலக்ஷ்மிக்கு அர்ச்சனை பண்ணுகிறோம்‌... சந்திர: 
சகோதர்யைநம: என்று வரும்‌ அதிலே... கவனிக்க 
வேண்டும்‌... சந்திர சம்பந்தம்‌ அவளுக்கு - 

லக்ஷ்மி சஹஸ்ரம்‌ என்றொரு ஸ்துதி, அரசாணி 
பாலை. வெங்கடாத்வரி என்பவர்‌ பண்ணியது. அவர்‌ 
காஞ்சி புரத்துக்கு அருகே அரசாணி பாலை என்கிற 
இடத்திலே இருந்தார்‌... /008 சுலோகங்கள்‌ கொண்ட இந்த 
ஸ்துதியை அத்யாஸ்சர்யமாகப்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌. இதை 
இயற்றியவுடனே அவருக்கு இழந்திருந்த கண்பார்வை 
திரும்பி விட்டதாம்‌. ்‌ 
அதிலே அவர்‌ சொல்கிறார்‌... “அம்மா... நீ 
அனுக்ரஹம்‌ பண்ண வேண்டாம்‌; உன்னோடு சம்பந்தப்‌ 
பட்டவர்களுடைய சம்பந்தம்‌ இருந்தாலும்‌ போதும்‌” 
என்கிறார்‌. “அந்த சம்பந்தமே பெருமை ஏற்படுத்தும்‌” 
என்கிறார்‌. எப்படி...? லக்ஷ்மியோடு சம்பந்தப்பட்ட 
சகோதரன்‌ சந்திரன்‌. சந்திரனுக்குரிய கிழமை திங்கள்‌. 
அடுத்து வரும்‌ செவ்வாய்க்‌ கிழமை பாருங்கள்‌... 
தோஷமான நாள்‌. அனால்‌ மங்களவாரம்‌ என்று பெயர்‌ - 
லக்ஷமியோடு சம்பந்தப்பட்ட சந்திரனுக்கு அருகே 
வருவதனாலே ! ்‌ 
என்னே உன்‌ பெருமை! என்கிறார்‌, லக்ஷ்மி 
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அப்படி விசேஷமுடைய லக்ஷ்மி விசேஷமாகத்‌ 
தோன்றினாள்‌... அமுதத்‌ திருமகள்‌ என்று இவளை 
முன்னிட்டு. எம்‌ பெருமான்‌ சேர்ந்திருக்கிறான்‌. இப்படி 
லக்ஷ்மியோடு சேர்ந்திருப்பதனாலே அவளை முன்னிட்டுத்‌ 
தான்‌ நாம்‌ பகவானுடைய திருவடியை ஆச்ரயிக்க 
வேண்டும்‌ என்பது தெரிகிறது. 

இந்த லக்ஷ்மி என்ன பண்ணினாள்‌...? அத்தனை பேர்‌ 
முன்னிலையிலும்‌, எல்லோரும்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டே 
யிருக்கிறபோது, பகவானுடைய வக்ஷ்ஸ்தலத்திலே ஏறி உட்‌ 
கார்ந்து கொண்டு விட்டாள்‌. இதைத்தான்‌ விஷ்ணு 
புராணத்திலே பராசரர்‌ லக்ஷ்மி கல்யாணம்‌ என்று 
குறிப்பிடுகிறார்‌ ! 


அதாவது, லக்ஷ்மி கல்யாணம்‌ என்றால்‌ என்ன... 
எல்லோரும்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டே யிருக்கிறபோது, 
விஷ்ணுவினுடைய வக்ஷ்ஸ்தலத்திலே மஹாலக்ஷ்மி 
நிர்பயமாக, வெட்கமில்லாமல்‌ ஏறி உட்கார்ந்தாள்‌. 


எல்லோருக்கும்‌ ஒரு சந்தேகம்‌ வரும்‌. இந்த மாதிரி 
மஹாலக்ஷ்மி பண்ணலாமா...? - இத்தனை பேர்‌ 
பார்க்கையில்‌ ஏறி மஹாவிஷ்ணுவின்‌ வக்ஷ்ஸ்லத்தில்‌ உட்‌ 
காரலாமா...? அந்த பகவான்‌ முன்னிலையில்‌ எல்லோருமே 
ஸ்த்ரீகள்தான்‌. அவன்‌ மட்டுமே மஹா புருஷன்‌ என்பதால்‌ 
மஹாலக்ஷ்மி அவ்வாறு உட்கார்ந்தாள்‌. 

அப்போது இந்த தேவதைகள்‌ எல்லோரும்‌ 


ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌, விசேஷமாக 
மஹாலக்ஷ்மியை. 


நாமும்‌ லக்ஷ்மியோடு கூடிய நாராயணனைச்‌ 
சரணடைந்து, கல்யாண குணங்களை அடைவோம்‌; குறை 
யொன்றுமில்லாத நிறை வாழ்வு அடைவோம்‌. 


இரண்டாம்‌ பகுதி நிறைந்தது. 
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